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प्रकाड्कीय 


'भारत-सावित्री" का यह्‌ दूसरा खण्ड सुलभ करते हुए हमे वडा हषं 
होता है। पहले ण्डमें महाभारत के आदि पवसे विराट पव तक का 
अध्ययन आ गया है, इस दूसरे खण्ड मे उद्योग पर्व से स्त्री पवं तक सार 
दिया गया दहै । तीसरे अर्थात्‌ अंतिम खण्ड मे शान्ति, अनुशासन तथा अन्य 
पर्वों का दिवेचन प्रस्तुत किया गया है । 

महाभारत ज्ञान का भण्डार है। उसमें विचार-रत्नों की खान है । 
उसका सारगरभित अध्ययन पाठकों को “भारत-सावित्री' के इन तीन खण्डों 
मे मिल जाता है। यह्‌ अध्ययन अधिकारी विदान्‌ द्वारा उपस्थित किया 
गया है । इन पुस्तकों की सवसे वडी विशेषता यह्‌ है कि इनकी सामग्री 
प्रामाणिक दै, साथ ही महाभारत की समस्त महत्वधूणे घटनाएं इनमे आ 
गईटैं। 

हिन्दी मे अपने ढंग का यह्‌ पहला प्रकाशन है। इसकी सामग्री न 
केवल रोचक है, अपितु वह्‌ महाभारत के सूक्ष्म अध्ययनकी प्रेरणा भी 
देती है। 

जीवन-शोधकों के लिए इन पुस्तकों का सूक्ष्म अध्ययन ओर सतत 
मनन अत्यन्त हितकारी है । सच वात यह्‌ है कि ये पुस्तके महासागर की 
भाति ह । इनमें जो जितनी गहरी इवकी लगावेगा, उतने ही मूल्यवान 
रत्न उसके हाथ पड्गे । . 

हम आशा करते है करि ये पुस्तकं सभी क्षेत्रो मे चाव से पढ़ी जायंगी 
ओर पाठक इनसे भरपूर लाभ लेगे । 
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'श्आारत साविती' यह नाम महाभारत के अन्त मे आया है। महाभारत 
के सारांश के लिए स्वयं वेदव्यास कौ लेखनी से यह शब्द निकला है । मैने 
वहीं से इसे लिया है, जसे सावित्री वेदोंकासारहै ओर वह्‌ सरस्वतीका 
पर्याय है, वैसे ही यहां भी वाणी के अथं मे सावित्री शब्द प्रयुक्त हुआ है । 
“भारत साविद्ी' के रूपमे महाभारत काही सार लिया गयादहै। यह्‌ 
सर्वेथा वेदव्यास की ही वाणी है 


महाभारत के पात्र-चिन्नण कौ दृष्टि से यह द्रुसरा खण्ड ओर भी 
महत्वपूणं है ) क्रमशः घटनाओं ने एसा मोड लिया कि दोनों पक्ष युद्ध- 
बिन्दु तक पहुंच ही गये । उस भवर में कद पड़ने तक दोनों ओर के नेताओं 
की मनोवत्तिकाजो विकास हुआ, उसकी स्पष्ट कषांकी हमे विराट पे एवं 
विशेषतः उद्योग पव में मिलती है। घटनाओं के इस वेगसे बदृते हुए 
विकास मेँ राजा धृतराष्टर्‌ का व्यक्तित्व सबसे अधिक उभराहुआहै।वे 
नियतिवादी दशंन कै अनुयायी थे। एक भोर भाग्य के लेख मे उनका 
अटल विश्वास था ओर दूसरी ओर अपने पुत्र दुर्योधन के लिए उनके मन 
म इतना मोह था कि उसके सामने आति ही वे अपनी ्याय-बृद्धि खो बैठते 
थे । विदुर, संजय एवं कृष्ण ने कितना प्रयत्न किया कि धृतराष्टरको 
समज्ञाकर उनके पद का प्रभाव युद्ध टालने में प्रयुक्त हो सके, कितु हर 
बार धृतराषटर ने चुट्ने टेक द्ि। 


इस खण्ड की दूसरी विशेषता ष्ण के उदात्त चरित्र ओर महान्‌ 
व्यक्तित्व का चित्रण है । भारत-युद्ध की घटनाभों मे ्याय ओर सत्य का 
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` गश्रय लेकर उन्होने जिस प्रकार अपने कत्तव्य का पालन किया भौर कौरवो 


की सभा में स्वयं जाकर शान्ति का प्रस्ताव रखा, वह्‌ अत्यन्त प्रभावशाली 
प्रकरण ह । उससे उनके साहस, प्रभाव एवं दृढ सत्य का परिचय प्राप्त 
होता है । दुर्योधन ओर कणं के सामने संधि की चर्चा पहले से ही असिद्ध 
थी, फिर भी कृष्ण ने अपने प्रज्ञा-वल का भरपूर उपयोग किया । जववे 
युद्ध कौ घटनाओं को नहीं हटा सके, तव शस्तर-प्रयोग ही एकमात्र मागं 
रह गयाथा गौर उस पर चलने से कुरु-कुल स्वाहा हो गया । इन पर्व में 
संहारका जो रोमाञ्चकारी वणेन है, सांस्कृतिक दुष्टिसे हमे उसमें 
रुचि नहीं है । अतएव उस कथा-भाग को अति संक्षेप मे लिख दिया गया 
टै । 


कितु महाभारत के इन पर्वा मँ भी एसे पर्याप्त स्थल मिले, जिनका 
सांस्कृतिक दृष्टिसे ओर धार्मिक इतिहास की दृष्टि से अत्यधिक महत्त्व 
दै । वे स्थल इस प्रकार रहै: 


१. प्रजागर पवंया विदुरनीति (उद्योग पवं अध्याय ३३--४०; 
पृ ४७-६७) 


२. सनत्सुजातीय पव (उद्योग पवं, अध्याय ४२-४१५; प° ६७-७६) 


८ 


 भूवनकोश पवं (भीष्म पवं, अध्याय १-१२; प° १२१-१५०) 
४. श्रोमद्‌भगवद्गीता पवं (भीष्म पवे, अध्याय २३-४०; 
पु० १५०-२४० ) 
५. अश्व वणेन (द्रोण पवं, अ० २२; प° २४८२५९१) 
६. युधिष्ठिर का आहिक कमं या दिनचर्यां (ब्रोण० अ०५८; 
पृ २५४-२५६) 
७. व्यास का शतरद्रिय स्तोत्र (द्रोण० अ० १७३; पृ० २६०) 
रू. मद्रक कुत्सन या कणं मौर शल्य की तू-तु, मैँ-मै (कणं० अ० २७- 
२६ प° २६१-२७२) 
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उद्योग पर्व के अन्तगंत प्रजागर पवं बहुत ही विलक्षण दै। साघारणतः 
लोक सें इसे विदुरनीति कहते है कितु यह कोई सामान्य नीति नहीं । यह्‌ 
तो प्राचीन भारतीय प्रज्ञादर्शन का अत्यन्त महनीय प्रन्थदै। इस प्रकार 
की सामग्री संस्कृत साहित्य, पाली, अधंमागधी आदि मे अन्यत्त कहीं नहीं 
है। सौभाग्य से यह प्रकरण महाभारतमें ही सुरक्षित रह गया ठे । प्राचीन 
भारत के दाशंनिक मतवादों में, जिर पाणिनि ने मति कहा है ओर बौद्ध 
लोगों ने दिट्ठ (सं० दृष्टि) कहा है, (दृष्टि का अभिप्राय एक-एक आचायं 
के दाशंनिक दृष्टिकोण से था), उनका जव व्यवस्थित संग्रह हृजा तववे 
ही दशन हए । पाणिनि ने इन मतो का तीन भागों मे वर्गीकरण क्ियाहैः 
एक आस्तिक, जो वैदिक परंपरा के अनुयायी थे, दूसरे, नास्तिक, जो वैदिक 
परपरा से बाहर प्रायः भौतिक जगत्‌ के तत्त्वों की व्याख्या करतेथे ओर 
तीसरे, दैष्टिक या भाग्यवादी जो नियतिवादी कहे जाते थे । विदुरनीति 
मे नियत्तिवाद का भी उल्लेख आया है । धृतराष्ट्‌ भौर ययाति नियतिवाद 
को मानने वाले थे । विदुर ओौर कृष्ण प्रज्ञादशंन के अनुयायी थे । गीतामें 
स्पष्ट ही कृष्ण ने प्रतिष्ठित प्रज्ञा या स्थिर वृद्धि-योग का विस्तार से वणन 
कियाहै। वैसेतो वृद्ध भीप्रज्ञावादी थे, जिसके लिएु पालि-साहित्यमें 
पञ्जा शब्द है, किन्तु संसार की सत्ता के विषयमे वृद्ध ने प्रज्ञावाद से 
छृटककर एक दूसरा ही मागं पकड़ा, जिसका मूलाधार श्रमणवादी परंपरा 
थी। इन तीन प्रकारके दाशंनिक मतोंका शान्ति पवंमें कहीं अधिक 
विस्तार से वणंन मिलेगा, जसा भारतीय साहित्य मे कहीं भौर उपलव्ध 
नहीं है । इसका कुछ संकेत हमने “भारत-सावित्री' के प्रथम खण्ड की भूमिका 
म (प्‌० €-१०) किया है । पुस्तक के तीसरे खण्ड मे शान्ति परव के ये गूढ 
प्रकरण ही व्याख्या के विषय वनेगे । प्ज्ञाद्शंन का ही कालान्तरमेंजो 
विकास हुभा, वह्‌ संस्कृत के नीति-साहित्य मे पाया जाता है । . प्रज्ञादशंन 
बड़ा विचित्र है। यह मानव के लिए अत्यन्त स्वाभाविक ओौर निकट की 
वस्तु रै। सरल शब्दों मे, मनुष्य के जीवन में जो नित्यप्रति के कामकाज मे 
समक्षदारी का दृष्टिकोण है, वही प्रज्ञादशंन का सार है। यह इतना 
स्वाभाविक है कि इसे मानने में किसी को भड़चन नहीं होती । परज्ञादशंन की 
युक्तियां प्रत्येक मनुष्य के मन में पहले से ही बैठी हुई रहती हैँ ओर उस 
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भण्डारसे वह उन्हें सहज ही प्राप्त करलेताहै। संसारम मौर चाहे 
जितने दशेन हो, सवके मूल मेँ मानवीय प्रज्ञाया वद्धिकीप्रतिष्ठादहै। 
प्रज्ञादशंन में बहुत पठने-लिखने या पोथी-पत्नों आदि के जगङ्वाल की 
आवश्यकता नहीं 1 ओौर मतवादों के संकडों पन्थ हो सकते है, कितु प्र्ञा- 
वादकातो एकटही मागं है, जिस पर निए्चयात्मक वृद्धि से मनुष्य चल 
सकता है । 


इस वारीक दुोष्टसेजव प्रजागर पवंपर विचार क्ियाजाताहैतो 
इन आठ अध्यायो में उस प्राचीन दशन क संकडों सूत्र हाथ आ जाते है। 
प्रज्ञा के अनुयायी व्यक्ति के लिए संस्कृत भाषा में एक नये शब्द का प्रचलन 
हुआ । प्राज्ञ या प्रज्ञावान्‌ का ठीक पर्याय पण्डित शब्द है । प्रज्ञा, पञ्ज- 
पण्णा, पण्डा ये शब्द समानाथंक हैँ । “स व पण्डित उच्यते, स वै पण्डित 
उच्यते" इस प्रकार के कितने ही सूत्रों मे पण्डित की परिभाषा पाई जाती 
है । विदुरनीति ओौर गीता दोनोंमही इस प्रक्रारके वणन हैँ । गांव-गांव 
मे, घर-घर में ओौर जन-जन मे फले हुए व्यवहारो को छानकर एवं उसमें 
वुद्धि की भावना देकर जो रसायन तंयार हुआ, वही प्रज्ञादशंन है 1 अतएव 
प्रजागर नामक महाभारत के इस पवं की जितनी प्रशंसा कौ जाय, कम 
है । यह हमें एसे लोक मे ले जाता है, जहां मानव कौ महिमा करिसी कल्पित 
देवता के रूप में नहीं, ठेठ मानव के रूप में ही दिखाई पडती है । ऋगवेद 
के वसिष्ठ एवं दीर्घतमा ऋषियों से लेकर कृष्ण, वाल्मीकि, व्यास, जनक, 
याज्ञवल्वय, विदुर, महावीर, चाणक्य, अशोक, कालिदास, शंकर आदि 
अनेक विचारक हमारे लिए सवंथा मानव के रूपमें ही मान्य हैँ । उनमें 
मानवीय वृद्धिका जो विलक्षण प्रकषं देवा जाता है, वहं मानवीय मस्तिष्क 
के उसरूपको प्रकट करता है, जिसका मस्तक आकाश को छटूता हो, कितु 
जिसके चरण दृढतासे भूमि पर्कं हों । 


उद्योग पवं का दूसरा प्रकरण सनत्सुजात ऋषि का उपदेश है । यह 
एक अध्यात्म दशन का अंग था । इसका प्रभाव गीता में भौ पाया जाता है । 
इस दणन का सार इन्द्रियों के ओरमतके संयम द्वारा ब्रह्यप्राप्तिथा। 
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संसारके व्यवहारो से बचते हुए वैराग्यकौओर इसका ल्ुकाव था। 
संभवतः उपनिषदों के आचायं सनत्कुमार इस दशंन के उपदेष्टा ये। उन्हे 
ही यहां सनत्युजात कहा गया है 1 इनका मुख्य लक्ष्य अप्रमाद के दारा 
अमृतत्त्व की प्राप्ति था। शुद्ध ब्रह्मचयं की साधनासे मन, वृद्धि ओर 
आत्मा कौ जिस शक्ति की उपलब्धि संभव है, वही इनका साधना-मा्गं 
था। बुद्ध ओौर महावीरने भी अप्रमादके इस सिद्धान्त को अपनायाहै, 
जसा कि धम्मपद के अप्पमादवग्ग एवं उत्तराध्ययन सूत्रके एसे ही स्थल 
से विदित होताहै। ज्ञात होता है कि योग-साधनाके हारा ब्रह्म-दशंन इस 
मागेका ध्येयथा। इस दशन के अन्तगंत कु लोग भांति-भांतिके रंगं 
की लेष्याओं काभी ध्यान करते थे, पर सनत्सुजात ने ब्रहम-दशंन के उस 
ढोंग को अच्छा नहीं कहा । इस प्रकरण को दो वाते विशेष ध्यान देने 
योग्य हैँ । एक अक्षर ब्रह्य का सिद्धान्त, जो ऋगवेद से चला आरहाथा 
ओर जिसका कालान्तर में बहुत विकास हुआ एवं दूसरा अमृतत्त्व का 
सिद्धान्त, जो ऋगवेद के अमृतमृत्युवाद काही अंग था। वह्‌ भी अत्यन्त 
प्राचीन दशंन था, जिसका उल्लेख नासदीय सूक्त में हुआ दै । एक प्रकार 
से समस्त सृष्टि एवं ब्रह्य की व्याख्या मृत एवं अमृत इन दो शब्दों मेँ ढाल 
दी गई है। इस दशंन के अन्तगंत एक विशेष सिद्धान्त सत्य का था सत्य 
का तात्पयं पोथी-पत्रो से बाहर जीवन में साक्षात्‌ तत्त्व का दशंन है, क्योकि 
जीवन का निर्माण सत्यसे हुआ है मौर सत्य पर ही वह टिका है । सत्य 
की संप्राप्त कोरे कथन से नहीं होती, वह्‌ तो दम्भके त्याग ओर अप्रमाद 
को आग्रहपूवेक जीवन मे उतारने से संभव होती है। इसलिए मनीषी 
ब्राह्मण कहते है करि ये तीनों सत्य के तीन मुख हैँ । यह सनत्सुजात प्रकरण 
भी किसी प्राचीन उपनिषद्‌ या वेदिक चरण का बहुता हुआ अंगथा,जो 
उद्योग पवं में यहां सुरक्षित रह गया है । भारत के अध्यात्म साहित्य में 
इसका महत्व इस बात से सूचित होता है कि शंकराचार्य ने इस पर भाष्य 
कियारहै। 


जव होनहार के बवंडर को कृष्णजी न रोक सके तो दोनों पक्षों की 
सेनाणएुः करुरकषेत्र में आ उटीं ओौर युद्ध का चौचक बानक बन गया । एसे 
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समय महाभारत के विद्वान्‌ लेखक ने भीष्म पवे के अध्याय १-१२ तक 
“भुवन-कोष' का महत्वपूणं प्रकरण जोड दिया दै। इ्रकौ विस्तृत व्याख्या 
हमने पृष्ठ १२९१-८ तककी है। यह्‌ विषय ओौर भी अनेक पुराणों में 
है । इसका विशेष स्पष्टीकरण पुस्तक मे दिये हुए मानचित्र के द्वारा पाठकों 
को प्राप्त होगा । मोटे रूपसे इस विषय मँ तीन वातं ज्ञातव्य है। एक यह्‌ 
किपृथ्वीके प्राचीन भूगोल की दो कल्पनाएं थीं । पहली कमल की चार 
'पंखड्यों कौ भांति चार दिशाओं मे चार महाद्रीपोंकी, जिसका नाम 
चतुर््ीपी भूगोल था । कालान्तर में सात द्वीपों की कल्पना की गई अौर 
पहले वर्णन को नई सामग्री जोड़कर वहुत बढाया गया। इसका नाम सप्त- 
दवीपी भूगोल था । यदिये दो वर्णन अलग-अलग रहते तो ठीक था,पर किसी 
लाल वृञ्षक्कड ने उन दोनों को एकमे सांट करटा घोटाला कर दियाहै 
करि अनवृज्ञ पाठक को उसमे थाह दी नदीं मिलती । सौभाग्यसे हमारे 
मित्र रायक्ृष्णदासजी ने दीघं काल तक मनन करङे इन दोनों वाचनाओं को 
अलग-अलग सुलज्ञा पाया ओर उसी से हम भी इस पैली को बृञ्च सके। 
इस पुस्तक मे चतुद्रीपी ओर सप्तद्वीप भूगोल के जो दो चिघ्नदिये है, उनका 
आधार रायछृष्णदासजी के बनाए चित्र ही हैँ । इन मानचित्रो की सहायता 
से मनोयोगपूवंक इस विषय को पठने से पाठक दोनों का भेद स्पष्ट जान 
सकंगे । भूवनकोश प्रकरण की दूसरी विशेषता सप्त-द्वीपों के नदी-पवतों 
का वणेन है। यद्यपि हुम अव इन सवकी पहचान करने में असमर्थं है, तथापि 
एसा ज्ञात होता है कि इन नामों का भाधार तथ्यात्मक था। उनमें से शाक 
दीपके कुद नाम पहचान में आ जाते है । अतएव यह्‌ मानना चाहिए कि 
-शेष नाम भी किसी समय मे सुविदित रहे होंगे। 


भौगोलिक वणंन की तीसरी विशेषता भारतवर्षं के पवत, नदी भौर 
जनपदो का सविशेष वणन है । इसका मूल पुराणों का भुवनकोश वणेन 
ही था, क्योकरि वहां ये सचियां वर्गीकृत हँ भौर यहां मिली-जुली है । 
फिर भी जहां तक सम्भव हुआ हमने इनकी पहचान ओर वर्गीकरण कर 
दिया है। 
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इस खंड का चौथा महतत्वपूणं प्रकरण भीष्म पव के अंतगंत गीताके 
अठारह अध्याय हैँ । गीता जगत्‌प्रसिद्ध ग्रस है ओर इस पर भाष्य, टीका 
भौर अनुवादो का कोई अन्त नहीं है। फिर भी हमें लगा कि सांस्कृतिक 
इतिहास की दृष्टिसे गीता का अभी तक एक भी अध्ययन नहीं हुभा ओर 
उसके कितने ही पैसे पारिभाषिक शब्द हैँ, जिनपर प्रकाश डालने कौ आव 
श्यकता है । इस संबन्ध में हमारा कायं दो प्रकारकाहै। एकतो गीताकी 
जो वैदिक परिभाषाणएं है, उनकी हमने उसी पृष्ठभूमि में व्याख्याकी है, 
जैसे क्षर-अक्षर, क्षे वर-्षेवज्ञ, अहोरात्र, महद्ब्रह्म, वीजप्रद, स्वयंभू आदि 
विषयों को वेदमूलक तत्त्वज्ञान के साथ मिलाकर देखा गयाहै। इस 
अध्ययन का दूसरा दृष्टिकोण भारतीय संस्कृति के इतिहास से संबंध रखता 
है, जैसे गीता के दूसरे अध्याय की बहुत-सी सामग्री श्रज्ञा-दशंन' से ली गई 
है। दसवें अध्याय की सामग्री मे प्राचीन भारतीय लोक धर्मोका अच्छा 
संग्रह है । इसका अधिक विस्तार से विवेचन हमने अपने ्राचीन भारतीय 
लोकधर्म" नामक ग्रंथ मे किया है। यहां यह्‌ प्रशन भी उठाया गयादै करि 
विभूतियोग नामक दसवें अध्यायमें क्या संगतिदहै? पेडोंमे्मै पीपलदहू, 
जलचरो मे मगरमच्छ हं, इत्यादि कल्पनाएं यही उठकर नहीं खड़ी हौ 
गई । इनके पीले धामिक मान्यताओं का एक पुरा संसार ही छिपा हुभादै। 
वहीं प्रवेश करके इनका पूरा महत्त्व जाना जा सक्ता है । इस संबंध मे 
खोजने पर गीता का ब्रत शब्द पारिभाषिक निकला । उसी पृष्ठभूमिमें 
उसके अथं की संगति ठीक वेठ सकती है (देखिए पृष्ठ २००) 1 जहां तक 
सम्भव हुआ, गीता की युक्तियों के पूवेपक्ष ओर उत्तरपक्ष को हमने अलग 
करने का यत्न करिया है । गीता की इस तई व्याख्या का नाम हमने गीता- 
नवनीत' दिया है मौर यह भी प्रयत्न किया है कि इसका अधिक व्यापक 
प्रचारहो। हमारा यह भी अनुमानदहै कि यदि किसी विज्ञ पाठक को 
उपजाऊ मानस-भूमि में इस व्याख्या के कुछ अंकुर स्फुटित हो सके तौ 
उपनिषद्‌ ओर महाभारत एवं वैदिक चरणों के अध्यात्म-साहित्य कौ 
सहायता से गीता के ओर भी पारिभाषिक शब्दों का वैदिक एवं तुलनात्मक 
विचारो का उद्धार हो सकेगा गीता कुछ अपने युगसे बाहर को रचना 
नहीं है । वह्‌ तो उस युग की विशेष शब्दावली में डूबी हुई है, जो उस 
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समय लोक विदित थी1 


द्रोण पव के अध्याय २रमें लगभग ६० षलोकों मे घोड़ों के रंगों भौर 
नामों का जैसा विलक्षण वणन है, वेसा प्राचीन साहित्य मे दण्डिकृत अवन्ति- 
सून्दरीके अतिरिक्त हमे कही नहीं मिला, यद्यपि मानसोल्लास, हेमचन्द्र 
आदि के कई मध्यकालीन वणेन हमारे सामने थे । यहु वर्णेन क्या है, घोड़ों 
का व्यापार करनेवाले किसी व्यापारी का क्रोडपन्न है) जहां तक वना,. 
. हमने द्रोण पवं की सामग्री को अवन्ति-सुन्दरी से मिलाकर अथनि का प्रयत्न 
किया है । पर इसका अभी अधिक स्पष्टीकरण संभव है। 


द्रोण पवंमेंदही अध्याय ५&में युधिष्ठिर का आल्लिकया नित्यकौ 
दिनचर्या सास्कृतिक दृष्टि से बहुत ही रोचक है भौर यह्‌ आवश्यक है कि 
संस्कृत के पाटय ग्रंथों में इसका अधिक प्रचार हो (पृष्ठ २५४५६) । इस 
प्रसंग के भी कई पारिभाषिक शब्दों पर हमने भारतीय कला कौ सहायता 
से नया प्रकाश डाला है। राजा के महल में तीन कक्षाएं या चौक होत थे । 
राजा कव कहां वैठकर कौन-सा कमं करता था, इस पर कुच प्रकाश हमने 
डालाहि, पर विशेष के लिए हुषंचरित : एक सांस्कृतिक अध्ययन" एवं 
“कादम्बरी : एक सांस्कृतिक अध्ययन", इन दो ग्रंथों को देखना भावश्यक है । 


द्रोण पवं की युद्धकथाओं की मरुभूमि को पार करके जव पाठक उसके 
अंतिम दोर पर पहुंचता है, तो किसी बुद्धिमान लेखक ने वहां थके मन कीः 
शांति के लिए शतरुद्रिय स्तोत्रके रूप में एक सरसाती हुई जलधारा 
प्रवाहित की है । यह शतरुद्रि स्तोत्र भगवान्‌ शिव के नामों का अमृत जलः 
है । इसका स्वरूप विराट भौर भव्य है । इसके ६& श्लोकों में पहले यजुवद 
के शतरद्रिय की कौली पर नमस्कारात्मक वीस श्लोक दहै फिर भगवान्‌ 
शंकर के दिव्य कर्मो के वर्णनात्मक ३५ एलोक हैँ । पुनः उनके बहुधा भावों 
के सूचक ३ लोक हैँ ओर अंत मे शिव के भिन्न नामों की निरुकरितयों के ११ 
श्लोक ह । इस प्रकार के शतरुद्रि या सहस्रनाम स्तोतो कौ साहित्यिक 
रचना बहुत ही परिश्रम-साध्य साहित्यिक कायं था। कोई प्रतिभाशाली 
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लेखक ही दीघंकालीन अध्ययन के वाद इस प्रकार के स्तोत्र की संघटना कर 
पाता था। इसमे मूल कल्पना यह थौ कि ईश्वर -तत्व एक होते हए भी गुण, 
कर्म, नाम ओौर रूपों के कारण अनेक है ओौर मानवकेज्ञानकी परिधिमें 
कुच भी एेसा नहीं है, जो ईश्वर की विभूति, श्वय या योगसे बाहर हो। 
अतएव वृहत्‌ नाम-स्तोत्र रचनेवाले लेखक भारी प्रयासपूर्वक वैदिक ओौर्‌ 
लौकिक साहित्य का मंथन करके पहले नामों का चुनाव करतेथे भौर अत 
मे उन्हे छन्दोवद्ध किया जाता था । कई नाम स्तोत्र को मिलाकर देखने पे 
ज्ञात होता है किं इन सुचियों मे बहुतसे नाम अलग ओौर बहत से एक- 
समान हैँ । इसका हेतु स्पष्ट है । जब भगवान्‌ के एकत्व की ओर दृष्टि जाती 
है, तो देव भेद होने पर भी एक-ते नाम ऊपर उतिरा आते ह ओर जव 
-बहुधा भाव पर दृष्टि रहती है, तो भिन्न-भिन्न नाम कहे जाते है । वैसे तौ 
अन्य धर्मो मे भी स्तोत्रं का महत्व है, किन्तु भारत के धाभिक साहित्यमें 
स्तोत्नों का बहुत ही विशिष्ट स्थान है। 


णान्ति पं के भीष्मस्तवराज मे स्तोत्र को वाग्यज्ञ कहा गया है। 
अव्ययज्ञ वहु व्यय-साध्य है, किन्तु स्तोतर-रूपी वाग्यज्ञ वारा इष्टदेव का 
भाराधन सुलभ है । यों भी देवतत्त्व के सानिध्यके दो ही उपायहैँ। एकं 
मानस ध्यान हारा दूसरे वाक्‌ की शविति के द्वारा । मन, प्राण, वाक्‌, इन 
तीनों से यह्‌ चँतन्ययुक्त शरीर बना है । इनमें प्राण मध्यस्थ है । जव वह्‌ 
अपनी शक्ति मन को देता है तो उससे देवतत्व का ध्यान किया जाता ह 
पर जवभ्राण कौ शक्ति वाक्‌ या पंचभूतात्मक शरीर को प्राप्त होती है, तो 
उससे वाणी द्वारा देवता का यजन या वाग्यज्ञ किया जाता है, उसे ही स्तोत्र 
कहते है । 


यह उल्लेखनीय है कि अपने साहित्य में कई सहस्रनाम पाये जाते कि 
जसे गायत्री सहलनाम (देवी भागवत, १२।६। १०- १५५. ब्रह्माण्ड के मध्यं 
में स्थित देवी का अक्रारादि करम से स्तोत्र ) ; पावती सहस्रनाम (कूर्मपुराण 
पू्खंड, १२।६२-१६६) ; गंगा सहस्रनाम (स्कंदपुराण, काशीखंड) 
२९।१७-- १६७) ; विष्ण्‌ सहस्रनाम (पद्मपुराण, उत्तरंड अ०७२ एलो ° 
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१२३--२९७) । इसके अतिरिक्त शिव के भौ कितने ही उत्तम स्तोत्र दहै 
जो शिवस्तोत्र, वे ही रद्र स्तोत्र है, क्योकि रौद्र भाव कीशान्तिसेही 
शिवात्मक भाव की प्राप्ति होती है। मत्स्य पुराण में शुक्रकृत शिव काति 
उत्तम नमः स्तोत्र है (मत्स्य ४७।२८-- १६८), जो यजुर्वेद के १६बे अध्यायः 
के शतरद्रिय स्तोत्र ओर शान्ति पवं अध्याय ४७के भीष्म स्तवराजकी 
शैली पर है । हरिवंश मे कश्यप कृत स्र स्तोत्र (हरिवंश २।७२।२६--६०). 
ओर कृष्ण कृत रुद्र स्तोत्र (हरिपंण २।८४।२२-३४) उत्लेखनीय हँ ॥ 
विष्णु कृत शिव का एक नमः स्तोत्त भी है (लिगपुराण १।२१।२--७१) + 


पुराण साहित्य में शिव के तीन सहखनाम भी पाये जाते ह, जो अत्ति 
महत्वपूर्ण है । तात्त्विक दृष्टि से उनकी कल्पना विराट है । पहला स्तो 
तण्डि कृत शिव सहखनाम दै (लिगपुराण १।६५।५४-- १६८) । यही 
महाभारत के अनुशासन पवंमें भी उद्धृत हुआ दै (अनुशासन पवं,. 
१७।३१-- १५३) । 


दूसरा दक्ष कृत शिव सहस्लनाम है, जो वायुपुराण अध्याय ३०में 
भाया है । वहीं से लेकर उसे शान्ति पर्व के लेखकने (२८४।६९) उदृत 
किया है; किन्तु पूना संस्करण मे पाठ-संशोधन के समय यह अंश प्रक्षिप्त 
सिद्ध हभ है । ज्ञात होता हं कि यह शान्तिपर्व के मूलपाठमें कालान्तर मे 
जोडा गया, जो महाभारत की कु वाचनाओं मे आज मी नहीं हं । इसीः 
शिव सहघ्चनाम को वामनपुराण के लेखक ने अध्याय ४७ मं उद्धत किया 
हे । किन्तु वहां उसे दक्ष-कृत न मानकर वेन-कृत कहा गया हं । 


तीसरा शिव सहस्रनाम स्तोत्र विष्णु कृत ह, जो लिगपूुराण मे हीः 
दूसरी बार आया है (लिङ्खपुराण १।६०।२७-- १६६ ) । ज्ञात होतादहैकि 
लिङ्धपुराण मे तण्डि कृत स्तोत्र पहले से विद्यमान था ओर कुछ समय बाद 
शिव, विष्णु की भक्ति का समन्वय करते हुए किसी योग्य लेखक ने इसे भी 
उसमे स्थान दे दिया । भगवान्‌ शिव का एक अत्यंत उदात्त स्तोत्र जमिनिः 
कृत 'वेदपादस्तव' है, जिसमे कितने ही वैदिक मंत्रों के चरणांश लेकरः 
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श्रभावशाली छन्दो की माला गुंथी गई है (वृहन्नारदीय २।७३।२९- _ 
१४१) । वस्तुतः द्रण पर्वान्तगत व्यास-कृत चतुधिध शिव स्तोत्र भौ शली 
ओर भावों की दृष्टि से अत्यंत तेजस्वी है । यह स्मरण रखना चाहिए किं 
तत्व की दृष्टि से अग्नि, खर मौर प्राण एक-दूसरे के पर्याय है, जैसा कटाहे : 


भ्राणे निविष्टो वै शद्रस्तस्मात्राणमयः स्वयम्‌ । 
प्राणाय चैव रुद्राय जुहोत्यमृतमृकत्तम्‌ । 
(लिङ्ग पुराण, १।८८।६६) 


अतएव रुद्रतत्त्व या प्राणतत्व कौ प्रशंसा मे जो कहा जाय, कम है। 
जेसे अग्निकेघोरओौर अघोर दोशरीर रह, जे प्राण के शान्त ओर कुपित 
दोरूपरहै, वेसेहीशंकरकेभीरुद्रभौरशिवयेदोरूपहैं। प्रजापतिका 
सृष्टि में स्थिर क्रिया हुजा जोसेतुदै, उस वंधेज का उल्लंघन करने से 
शान्त शिव घोर बन जाते है । स्तोत्नों के रचयिता दोनों रूपों मे उनकी 
आराधना करते हैँ । वस्तुतः दं दवात्मक सृष्टि के तनाव में पड़ा हुआ प्राणी 
यदि भगवान्‌ केरद्ररूपको नहीं पहचानता तो वहु उनके णिवकूपका 
संमराधन भी सकुशल नहीं कर सकता । अशिव या अमंगल के निवारणसे 
ही मंगलात्मा शिव का आगमन होता है । 


कणं पवं मे कणं मौर शल्य की तू-तु भै-म बहुत प्रसिद्ध है । हमारे मन 
से सदा यह्‌ प्रश्न उठता था कि इस प्रकार के अभद्र विवाद का संकेतया 
असली मर्म क्या है ? सौभाग्य से इस वणेन कै पीछे जो ठोस एतिहासिक 
आधारथा, वह्‌ हमारे हाथ लग गया । यह मद्रदेशया पंजावके राजा 
शल्य कौ छीछालेदर नहीं, किन्तु इस वर्णन के व्याज से उन यूनानी लोगों 
कौ धज उतारी गई है, जिन्होने मद्र की राजधानी शाकल मे एक शती तक 
राज्य किया ओर जिन्हे मद्रकयवन कहते थे। बाह्लीक या वैविटरया मे राज्य 
करने वाले पूत्ैकालीन यूनानी बाह्वीकयवन ओौर मद्रदेश या पंजावमें 
राज्य करनेवाले उत्तरकालीन यूनानी मद्रकयवन कहलाते थे । उनका रहन- 
सहन गौर आचार-विचार भारतीयों से भिन्न था भौर गोमांस आदिका 
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भक्षण, अत्यधिक सुरापान, स्त्रियों के साथ खुलकर नाचना, आयं नियमों 
के सदृश शौच का अभाव,ये कुछ एेसी वाते थीं, जिनके विरुद्ध भारतीयों 
में अत्यधिक रोष उत्पन्न हुजा ओौर वह्‌ उवाल शल्य-कत्सन नाम करे इस 
प्रकरण मं वचा रह्‌ गया है। यूनानियों का एेसा कट्खना वर्णेन किसी भी 
ओर देण के साहित्य में नहीं पाया जाता। हमारा अनुमान है कि इसकी 
रचना पुष्यमित्र शुंग (लगभग १८५ ई० प०--१५६ ई० पू०) के कालमें 
हुई पुष्यमित्र ओर उनके उत्तराधिकारी ब्राह्मण वंशज थे ओर यहां यह 
चार-वार कहा गया है कि कोई ब्राह्मण मद्रदेश से घूमकर आया ओौर उसने 
यह्‌ सुचना दी । इतना ही नहीं, इस प्रकार का प्रचार उप्त युग की आव- 
श्यकता थी । इस वर्णन के नव (£) पैवन्द है, जिह एक साथ सीं दिया 
गया ह; पर वे थेकलियां आज भी स्पष्ट दिखलाई पड़ती हैँ । ज्ञात होता है 
कि इन वर्णनं का वहुत कु उदेश्य मद्रदेश कौ जनता के मन को गूनानियों 
के विरुद्ध फरना था । अतएव मानो इस प्रकार के लोक्रगीत जान-वरनज्ञकर 
जनता में प्रचारित किये गए । मूल वणंनों मे इन्दं कई जगह गाथा कहा 
गया है। अनुमान होता है क्रि जव लोग महाभारत कौ कथा सुनते ये, तो 
उसी के साथ मद्रक यवनों का यहं प्रस्तग भी सुनाया जाता था ओर इसका 
गहरा रंग उनकेमन पर पड़ता था, जिससे समस्त मध्यदेशमें यवनो से 
प्रतिशोध का ववण्डर उठ खड़ा हुजा ओर सचमुच उस काली आंधी 
के प्रकोपसे मद्रक त्तिनके की तरह उड़ गये । पतञ्जलि ने महाभाष्यमें 
एक उदाहरण दिया है (दुयंवनं' उसका अथं है यवनो का घौर विनाश । 
वह्‌ मद्रक यवनो पर आई हुई इसी प्रकार कौ विपत्ति का सूचक है । पुष्प 
मित्र भौर उसके सुयोग्य पौत्र वसुमित्र के नेतृत्व मे मध्यदेश से उठा रेला 
मद्रक यवनों को बहा ले गया। 


'भ्रारत सावित्री'के प्रथम खंड के पहले २८ लेख "साप्ताहिक हिम्दुस्तान' 
के दवारा प्रचारित हृए धे ओर बाद मेँ विराट्‌ पं केभंततक् भी सामग्री 
जोड़कर उह पुस्तक रूप दिया गया । उससे जनता को ग्रंथ के विषय में 
अत्यधिक रुचि उत्पन्न हो गई थी । उसी प्रकार गीता के अठारह भध्यायों 
करौ व्याख्या शगीता-नवनीत' शीषंक से साप्ताहिक हिन्दुस्तान में प्रकाशित 
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हए ओर उसके संबंध में कई पाठकों ने अपनी अभिरुचि प्रकट करते हुए 
उन्हं पुस्तक रूप मे देखने की इच्छा प्रकट की । आशा है, "भारत सावित्नी 
कायहं द्वितीय खंड उन्हे रुचिकर होगा, क्योकि गीता की व्याख्या केः 
अतिरिक्त भौर भी करई प्रकार कौ धार्मिक ओर सांस्कृतिक सामग्री इसमे 
समाविष्ट हुई है । 


महाभारत शतसराहल्ी संहिता है । समस्त भारतीय राष्टर्‌का धमं, 
दशंन, कला ओर संस्कृति महाभारत में प्रतिविम्बित है । प्राचीन उक्ति 
के अनुसार वेदव्यास ने यह विलक्षण ज्ञानमय प्रदीप प्रज्वलित किया है॥ 
सचभुच महाभारत रत्नों कौ विलक्षण खान है। इस पर प्राचीन युगकी 
देव-बोध, अर्जुन भिश्र, सववंज्ञनारायण आदि की कई अच्छी टीकां 
उपलब्ध है| 


किन्तु आज का पाठक उन टीकां की परिधि से ऊपर उठकर महा- 
भारत को स्वयं अपने समीक्षात्मक नेत्र से देखना चाहता है । यही महा- 
भारत के संवधेनशौल स्वरूप कौ विशेषता है । महाभारतज्ञानका वह 
अमृत केलश है, जो व्यास के संन रूपी गरु ड द्वारा मानव-कल्याणके लिए 
पृथिवी पर लाया गया है । ऋगवेद के शब्दों मे भा पूर्णो अस्य कलश... 
स्वाहा ( ऋगवेद ३।३२।१५) यह अमृत कलश, मंगल घट या पणं कुम्भ 
जीवन के सत्यरूपी अमृत से ओत-प्रोत है। उसके परिमित शब्दो मे अमित 
अथं भरा है। बार-बार प्रयत्न करने पर भी यह संभव नहीं हो पाताकरि 
उसको पूरी अरथंगति मन में भा सके । 


भविष्य मे जिस बड़भागी पर सरस्वती की महती कृपा होगी, उसे 
सहच नेतो से महाभारत के समग्र अथं का दन सिद्ध हो सकेगा। 


--वासुदेवश्रणः 


विषय-सूची 


५. उद्योग पर्वं पृष्ठ 


४३. सेन्योद्योग (अ ० १-१६) २३-४१ 
पाण्डवों का युद्ध-विमशं २४, छृष्ण का वरण २७, 
शल्य का आना २८, इनदर -वृत्र आख्यान २९, इन्र भौर 
वृत्त का अथ ३०, त्रिशिरा विश्वरूप का अथं ३ १, अग्नि 
ओर जल कासंघपंही सृष्टि है ३४, इन्द्र की ब्रह्महत्या 
का अथं ३७, पाण्डवो ओर कौरवो के सहायक ३६, 
दपदके पुरोहित का दूत-रूपमें हस्तिनापुर आना ४०, 
४४. संजययान (अ० २०-३२) ४१-४६ 
धृतराष्ट्र का संजय को पाण्डवो के पास भेजना 
कृष्ण हारा संजय को उत्तर ४३, संजय द्वारा भेजे हुए 
युधिष्ठिर के कुशल प्रणन ४५, 
४५. प्रजागर -पवे (अ० ३३-४०) ४७-६७ 
विदुरनीति ४७, प्रज्ञा-दर्शन ४७, पण्डित की 
व्याख्या ४८, युधिष्ठिर का प्रजञायुक्त आचार ५०, प्रज्ञा- 
दशन मे शील का महत्त्व ५३, धृतराष्टर का व्यक्तित्व 
५४, हंस-साध्य संवाद ५५, वद्धि के शतु ५८, सामान्य 
शिष्टाचार ५८, प्रज्ञावाद ओौर भाग्यवाद की तुलना ५६, 
नियत्िवाद कौ विशेष व्याख्या ६१, 
४६. ऋषि सनत्सुजात का उपदेश (अ ० ४१-४६ ) ६७-७६ 
ऋपि सनत्सुजात कृत अध्यात्म उपदेश ६८, प्रज्ञादशंन 
मे कम-ज्ञान का समन्वय ६६, ऋषि सनत्सुजात का 


२१८: 


आना ७०, धमं भौर अधमं का तारतम्य ७२,पापसते 
बचने के लिए सत्य में स्थिति आवश्यक है ७३, सत्यही 
एकमात्र वेद है ७५, सनातन ब्रह्म की व्याख्या ७८, 
४८७. यान-सन्धि पवं (अ ° ४७-७१) ७९.८१ 
सञ्जयका लौटकर हाल कहना ७६, कौरवो 
कीसभामें किचकिच ८२, कृष्ण का माहात्म्य ८३ 
४८. भगवद्यान पवे (अ ° ७२-१५० ) ८६-९४ 
युधिष्ठिर ओौर कृष्ण का संवाद ८७, भीमकी 
व्यंग्य वाणी ८६, अजुन का संदेश &०, द्रौपदी का संदे 
६१, कृष्ण का दूतरूप में हस्तिनापुर आना ९२, 
४६. धृतराष्ट्‌ की सभा पे कृष्ण (अ ० ६३-१५९ ) € ४-१०४ 
कृष्ण का कौरव-सभा में भाषण ६५, दुरयोधिन को 
समज्ञाने का यतन ६७, गान्धारी का दुर्योधन को समज्ञाना 
६६ कृष्ण को पक्ड़लेने की कूट मंत्रणा १००, कुन्ती का 
युधिष्ठिर को संदेण १०११ कुन्ती का अर्जुन को संदेश 
१०३, कुन्ती ओौर कणे १०४, 
५०. सैन्य पवं (अ० १५१-१७२) १०४-१०७ 
युद्ध की परामशं-सभा ओर पाण्डव-सेना १०४, 
दुर्योधन कौ सेना १०५,वलराम का आना १०६, उलूक 
का दूत बनकर पाण्डवं केपास आना १९८, 
५१. अम्बोपाख्प्रान (अ० १७०-१६१ ) १०८-११२ 
अस्वा की कथा १०८, शिखण्डी का स्वरूप १०६ 
गिखण्डी की कथा का क्षेपक रूप १११, 
५२. मातलोय उपाख्यान भौर गालव-चरित (अ० &४-१२१) 
९९९९१ 
मातलीय कन्या ` कौ कथा ११२, मातलि-चरित 
. ~. ११४, गालव-चरित ११७, दिक्‌-वणेन ११७, हरिमेधस्‌ 
ऋषि की ध्वजवती कल्या का अथं ११८, 


: १६: 


६. भीष्म पवं 


५२. भुवन कोश पवं (अ० १-१२) १२१-१५० 

चतुर्दीपी भूगोल. १२२, सप्तद्वीपी भूगोल १२३, 

उत्तरी ध्रुव की शाण्डिली देवी १२४, जम्बृदीप का नया 

रूप १२५, उत्तर कुरु दीप १२६, शाकद्वीप १२७) 

भारतवषं १३१, पवंत-सूची १३३, नदी-सुचौ १३४, 

जनपद-सूची १३८, उदीच्य जनपद १३९, पर्व॑ताश्चयी 

जनपद १४२, मध्यप्रदेश के जनपद १४३, प्राच्य जन- 

पद १४४, विन्ध्यपृष्ठ के जनपद १४४, अपरान्त के 

जनपद १४५, दक्षिणापथ के जनपद १४६, कौरवो ओर 

पाण्डवो के पक्षपाती १४८, उत्पात ओर निमित्त १४६, 


५४. श्रीमद्‌ भगवद्गीता पवं (२३-४०) १५०-२४० 

गीता-महिमा १५०, पहला अध्याय- अर्जन का 
विषाद १५२, गीता की पुष्पिका १५५, ब्रह्मविद्या ओर 
कमयोग का समन्वय १५६, उपनिषदों का सार गीता 
९1 । 

दुसरा अध्याय-- सांख्ययोग पृ° १५९, अघ्यात्म 
भौर व्यवहार का मेल ही प्रज्ञा है १५६, आत्मवाद ओौर 
देहवाद १६१, आत्मा के विषय में प्राचीन मतवाद १६४, 
मीमांसकं का कर्मवाद १६६, वेद का ब्रह्मवाद १६७, 
कर्मयोग शास्त्र १६८, बुद्धियोग, मौर कमयोग का 
मेल १६९, अभिध्या का सिद्धान्त १७०, प्रज्ञा का अथं 
१७१। 

दीसरा अध्याय कर्मयोग पृ० १७३, अर्जुन का 
खरा प्रश्न १७३, सांख्य ओर योग की दो निष्ठाये १७४, 
कमं के पक्ष में युक्तियां १७५, यज्ञ ओर गीता मे उसका 
नया उच्च अथं १७७, आत्मज्ञान ओर कमं दोनों की 


-: २०८ 


साधना १७८, कर्मो के दो भेद : पाप ओर पुण्य १८०, 

चौथा अध्याय : ज्ञान, कमं, संन्यास पृ० १८१, 
कमयोग की पुरानी परम्परा १८१, ईश्वर का अवतार 
१८२ ४ 

पांचवां अध्याय : कमं-संन्यासयोग १८३, क्म 
योगी का लक्षण १८४, | 

छठा अध्याय : ध्यानयोग १८५, योग की 
बुद्धिगम्य परिभाषा १८९, योग से चूक का डर 
१ ८७) 

सातवां अध्याय : ज्ञान-विज्ञान योग १८८, परा 
ओर अपरा प्रकृति का भेद ओर स्वरूप १८८, ज्ञान ओौर 
विज्ञान १६०, ईश्वर-तत्तवत को व्याख्या १६१, 

आख्वां अध्याय : अक्षरब्रह्मयोग : अर्जुन के छह 
श्रष्न १९२, ब्रह्म क्या ? १६३, अध्यात्म क्या ? १६३, 
कमं क्या ? १६४, अधिभूत क्या? १६४, अधिदवत 
क्या? ,१६५, अधियज्ञक्या? १६५, ओंकार रूप : 
अक्षर ब्रह्य १६६, 

नवां अध्याय : राजविद्या १६०८, भगवान्‌ का 
दिव्य स्वभाव १६६, 

दसवां अध्याय : विभूतियोग २००, लोक-देवता 
.२००, व्रत का अथं २००, मह्‌ नामक लोकोत्सव २०१, 
. लोक-देवताओ की सूची २०२, 

ग्यारहवां अध्याय : विश्वरूपदशंन २०४, पुरुष 
ओर प्रकृति कौ' अनेक संज्ञाय २०४, विश्व या विराट्‌ 
२०५, ईश्वर की प्रचंड शक्ति २०६, दिव्य दृष्टि 
क्या ? २०७, विराट्‌ रूप २०७, 

बारहवां अध्याय : भक्तियोग २०६, सगुण-निगंण 
पूजा २०६, भक्ति का लक्षण २०६, भक्ति-साधना के 
कई मागं २१०, भक्त के लक्षण २१०, भागवत में चरित्र 


(9 


के ३९ गुणों की सूची २११। 
तेरहवां अध्याय : क्षत्र्षेत्तज्ञ का विचार २१२, 
क्षवर-क्षे्ज्ञ विचार की प्राचीनता २१३, ब्रह्मसत्रं में 
क्षत-क्षेतज्ञ का विचार २१४, गीता में क्षेत्र का विचार 
२१५, प्रकृति के सात अवयव ओौर तीन गुण २१७, ज्ञान 
ओर अज्ञान का विवेचन. २१८, क्षेवज्ञ पुरुष २१६, 
विवेक का मागं २२१, 
चौदहवां अध्याय : तीन गुणों का विवेचन २२१, 
तीन गुणों के लक्षण. २२३, गुणातीत व्यक्तिके लक्षण 
२२४) 
पन्द्रहुवां अध्याय : पुरुषोत्तमयोग २२५, जीव 
का स्वरूप २२८, वैश्वानर-विद्या २२९ हृदेश मे ईश्वर 
की सत्ता २३०, क्षर ओरं अक्षर पुरुष २३१, 
सोलहवां अध्याय : दैवी मौर आसुरी सम्पद्‌ 
२३२, दवौ लक्षण २३२, आसुरी लक्षण २३२, 
सव्रहुवां अध्याय: तीन प्रकार कौ श्रद्धा २३३, 
ओम्‌ तत्‌ सत्‌ की व्याख्या २३४, 
अठारहुवां अध्याय : मोक्ष-संन्यास योग २३५, 
कमंकेदोअंग २३६, ज्ञानके तीन भेद २३६, कर्मके 
तीन भेद २३७, कर्ता के तीन भेद २३७, तीन प्रकार की 
. धृति २३७, चातुर्वण्यं के स्वाभाविक कमं २३८, 
५५. भीष्म-युद्ध-वणंन (अ०४३-११७) २४१-२४५ 
युधिष्ठिर का भीष्म ओर द्रौण को प्रणाम करना 
२४१, भीष्म का १० दिन तक युद्ध करना २४२-२४५, 


७. द्रोण पवं 
५६. द्रोणाभिषेक पवं (अ ० १-१५) २४६-२४७ 
५७. संशप्तकवध पवं (अ० १६-३१) २४८-२५१ 


५८. अभिमन्युवध-पवं (अ० ३२-५१) २५१-२५२ 


५९. 


६०. 
६१. 


६२ 
६३. 


६४. 


६५. 


६९. 


६७. 


५२.२६. 


परतिज्ञा पवं (अ० ५२-६०) २५३-२५६ 
अभिमन्यु वध से अर्जुन का शोक ओर क्रोध २५३ 
शिव का नमः स्तोत्र २५३, युधिष्ठिर की नित्य दिनचर्या 


२ 4 र, 9 भ 


जयद्रथवध पव (६१-१२१) २५६-२५७. 
घटोत्कच पवं (१२२-१५४) २५७-२५८ 
द्रोणवध पवं (अ ०.१५५-१६५) २५८ 
नारायणास्तरमोक्ष पव (अ ० १६६-१७३) २५६९-२६० 
छ कणं पवं 
कणंयुद्ध-वणेन २६१-२७४ 
मद्रक कुत्सन २६३-२७१५. 
६. शल्य पवं २७४ 
शल्य-युद्ध-वणेन २७५-२७८ 
१०. सौप्तिक पवं २७८-२७६ 


अश्वत्थामा की शिरोवेदना (अ० १-१६) २७९-२८२ 


सप्तचिरजीवी २८० 
१९१. स्त्री पवं २८२ 
गांधारीका विलाप २८३ 


भारत-सावित्री 
खण्डय 
उद्योगपर्व 


४३ : : सेन्योद्योग 
(श्रध्याय १--१९) 

इस पांचवे पवं में एक सौ सत्तानवें अध्याय हैं] कथा-प्रवाह ओौर 
जध्यात्म-सामग्री का इसमे अच्छा समन्वय पाया जाताहै। तेरह वषं क 
वनवास की तपस्या से पाण्डव कंचन की तरह्‌ तप रह ये । परिस्थिति उनके 
पक्ष मन्याय कौ पुकार कर रही थी। पर सत्य के उस विन्द्‌ तकर पहुंचने 
मे अभी करई वाधाएुं थीं । उन्हीं को हटाने के आरम्भक प्रयत्नो की ज्ञाकी 
इस पर्वं मे मिलती है । इनमें सवसे आकर्षक कृष्ण का कौरवो की सभावे 
दूत वनकर जाना है, जहां उन्होने शान्ति की याचना का यह्‌ स्वर ऊंचा 
किया: 

कुरूणां पाण्डवानां च शमः स्यादिति भारत । 
अप्रणाज्ञेन वौराणामेतद्‌ याचितुमागतः !1 

दु्योधिन के हठ कौ चदट्रान से टकराकर यह सौम्य प्रयत्न कंसे छिनन- 
भिन्न हो गया, यह्‌ हुम आगे देखेंगे । पाण्डवो के प्राप्तव्य अधिकासे की इस 
संधि-वेला मे सवसे भारी खलवली धृतराष्ट्‌ के मनमेथी। इस व्यवित 
को जो असंतुलित मन भिला था, वह कभी पाण्डवो की ओर्‌ ज्ञकता किन्तु 
अधिकांश में दुर्योधन के षड्यन्त्रं के साथ ही गथा रहता था, जैसा पहते 
कई स्थानों पर देख चुके है । क्या पाण्डवो को उनका अधिकार देना ही 
पड़ेगा ? यदि देदियागयातोमेरे पूत्रो काक्याहोगा? यदिन दिया 
गया तब क्या होगा ? इस तरह कौ उधेड-बुन से धृतराष्ट्र की नींद जाती 
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रही; उसेही कथाकार ने "प्रजागर" कहा है। उस व्याधि को दूर 
करने के लिए भारतीय विचारों के महाकोशमेसेदो प्रकारकी ओौषधि 
धतराष्ट्‌ को दी गई, एक विदुर के नीति-धमं कौ, दूसरी सनत्सुजात ऋषि 
के अघ्यात्म-धर्म की । ये दोनों ही इस पवं के विशिष्ट रसपुणं स्थल ओर 
महाभारत के चमकते हुए रत्न है । 


पाण्डवो का युद्ध-विमशे 


उपप्लव नगर मे अभिमन्यु के विवाह से निवृत्त होकर पाण्डव पुन 

विराट नगरमे लौट आए 1 यह्‌ स्वाभाविक था कि वहां सव लोग मिलकर 
आगे की समस्या पर विचार करे । विवाह्‌ के अवसर पर एकत्र होने वालो 
मे द्रुपद भौ थे। सवमें वृद्ध ओौर सवसे मान्य उग्रसेन भी वहां उपस्थित 
ये । कुछ आरम्भक बातचीत के वाद कृष्ण ने पाण्डवोंके कार्यं को ओर 
सवका ध्यान आकर्षित करते हुए कहा, “आप सव जानते हैँ कि किस 
प्रकार शकुनि ने कपटद्यूत से युधिष्ठिर का राज्यले,लिया ओर शतं के 
साथ उन्हे प्रवास में भेज दिया । पाण्डवो ने अपने सत्य द्वारा अनेक कष्ट 
सहकर भी वह्‌ ब्रत पूरा करलिया है। अव युधिष्ठिर ओर दुर्योधन का 
जो हित हो उसे आप सब सोचें । वह्‌ धर्मयुक्त होना चाहिए । अधमंसे 
युधिष्ठिर देवों करा भी राज्य न चाहगे । धरम॑पवेक एक गांव का आधिपत्य 
भी उन्हं ग्राह्य होगा । कौरवो ने कभी अर्जुन को आमने-सामने नहीं जीता 
तो भी राजा धृतराष्ट्र भौर उनके सुहृत्‌ सदा कौरवोंकी ही कुशल चाहते 
ह । पाण्डवों ने अपने बाहुबल से जो राज्य वनायाथावे केवल उसी के 
इच्छक ह । आप सव प्रथक्‌ रूप से मौर मिनल्लकर निश्चित करें । पाण्डवं 
के साथ कौरवों ने कुछ उलटा व्यवहार क्रिया तोवे लड़ भी सक्ते हं। 
आप यदि सोचें किये उन्हं जीतन पायेगेतो क्यासव हितंषी मिलकर 
इनकी सहायता के लिए तयार हैँ ? दर्योधन क्या सोचतादहै ओर क्या 
करने वाला है, यह्‌ हम नहीं जानते । उसका मत जाने बिना जाप भी क्या 
कर्तव्य का निश्चय कर सकंगे ? इसलिए यहां से कोई योग्य पुरुष दूत के 
रूप में जाकर युधिष्ठिर के लिए आधा राज्य मागे। 
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सवने छृष्ण कौ वात ध्यान से सुनी । बलराम ने कहा, “आपने धर्मं 
ओर अथं से युक्त कृष्ण का वचन सुना, जिससे युधिष्ठिर भौर दुर्योधन 
दोनो का हित होगा । आधा राज्य देकर दुर्योधन सुखी होगा भौर उसे 
पाकर युधिष्ठिर भी सुखी होगे । मुञ्ञे भी यह्‌ प्रिय है कि कौरव-पाण्डवों 
मे णम की स्थापना के लिए कोई वहां जाय ओर भीष्म, धृतराष्ट्‌, द्रोण 
भादि एवं वृद्ध पौर जन, सेनाध्यक्ष ओर व्यापारिक निगम-श्रेष्ठ्यों की 
उपस्थिति मे नस्रतापूरवन एेसे वचन कटे जिससे युधिष्ठिर का हित हो। 
वहां भौर भी िलाड़ो थे जिन्हे युधिष्ठिर जीत सकते ये किन्तु युधिष्ठिर 
ने शकुनि को ही चुना मौर वरावर उलट पासे पड़ने पर भी खेलते रहे । 
इसलिए शकुनि का भी कुछ अपराध नहीं । सव कुछ विचार कर उचितः 
तोयहीहैकि हमारा दूत धृतराष्ट्र को प्रणाम करके शान्तिपूर्वक बातचीत 
करे, तभी कुछ स्वाथं सिद्ध हो सकेगा ।” 

बलराम के अन्तिम वाक्यसात्यकिकोङंककी तरह लगे । उसने कहा, 
“जिसका आपा जंसा होता है वैसा ही वह्‌ कहता है । कुछ लोग शूर ओर 
कुछ लोग कायर होते ह । एक ही कूल में क्लीव ओर वीर दोनों जन्म पा 
जाति है, जते एक वृक्ष पर फलप्रद ओर फलहीन शाखाएं । हे बलराम ! 
तुम पर नहीं, मेरा रोष इन सुनने वालों पर है, जिनसे तुमने निडर होकर 
युधिष्ठिर का दोपकहा। अक्षविद्यामें अनजान महात्मा युधिष्ठिरको 
उन जुआरियों ने अपने घर बुलाकर जीत लिया इसमे कहां कौ धर्म॑जय ? 
भौर फिर उसमें उन्होने कपट किया । वे भीष्म-्रोण के समन्ञाने सेभी 
पाण्डवों को उनका पैतृक राज्य नहीं देगे । मँ तीक्ष्णवाणोंसे उन्हे युधिष्ठिर 
के चरणो में ज्ुकाऊंगा। आततायी शतुओं के वध में अधमं नहीं । हां, 
शतभ से याचना में अधमं मौर बट्टा है 1 

दुपद ने सात्यकि के जसे स्वरमें ही कहा, “दुर्योधन मिठास से कभी 
राज्य न देगा । धृतराष्ट्र उसे चाहता है । अतएव उसी की-सी कहेगा । 
कणं, शकरनि मुखंतावश भौर भीष्म, द्रोण उत्साहहीनतावश उसी का साथ 
देगे। बलदेव का कटुना मेरी समञ्च में तो वेठा नहीं । विना शक्तिके 
दुर्योधन से जो कहा जायेगा उसे वह्‌ पापी निकलता मानेगा। सव जगह 
दूत भेजो, नहीं तो वह्‌ दुर्योधन भेज देगा । पहले जो प्रार्थना करता है 
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सज्जन उसी की बात मान लेते हँ । शल्य, भगदत्त, आहुक, सेनाविन्द 
आदि निष्पक्ष राजाओं के पास, पंचनद, त्रिगतं, पांसुराष्ट्‌ (उड़ीसा कौ 
पांस नामक रियासत), कारुष, कलिगाधिपति कुमार इन सवके पास दृत 
भेजो । मेरा यह पुरोहित धृतराष्ट्र के पास जाय भौर इसे आप वतादे कि 
वहां धृतराष्ट्र, भीष्म, द्रोण सौर दुर्योधन से क्या-क्या कहना है ?" 

कृष्ण ने बड़ी चतुराई से बात को समेटा । उनका अपना मततो दूत 
सेजने के पक्षम था ही, दरपद के प्रस्ताव को सुनकर उन्होने कहा, “'पंचाल- 
राजका कथन युक्तियुक्त है । नीति चाहनेवाले हमारे लिए यही पहला 
कायं है । हमारा कौरवों-पाण्डवों से बरावर कासंवंधहे, यदिदोनोंका 
व्यवहार ठीक चलता रहै । हम तो व्याह के अवसर पर निमंत्रण पाकर 
आ गए थे । विवाह हो चूका, अव लौट जायेगे । हे सोमको मे श्रेष्ठ, आप 
आयु मौर ज्ञानम वृद्धतम हैँ । धृतराष्ट्‌ आपको बहुत मानते ह आप 
आज ही दूत भेज दीजिए ओरजो सन्देश हो उसे भौ निश्चित कर 
दीजिए । यदि न्यायसे शान्ति हो गई तो भादयों का युद्ध रुक जायेगा 1" 
तव विराट ने कृष्ण को बन्धु-वान्धवों के साथ द्वारका के लिए विदा किया। 
उसके बाद द्रुपद ने अपने पुरोहित को दूत रूप मे भेजते हुए कहा, “जड 
भूतो से प्राणधारी श्रेष्ठ हैँ । सांस लेकर जीने वालों मेबुद्धि युक्त प्राणी 
अश्वगजादि श्रेष्ठ हैँ । वुद्धि-युक्तों में मनुष्य, मनुष्यों मे द्विजाति, द्विजो मे 
क्मंपरायण बुद्धि रखनेवाले उत्तम हैँ । जाप एसे व्यक्तियों मे भी मुष्यहै। 
साथ ही प्रज्ञा में शुक्र भौर वृहस्पति के तुल्य हैँ । धृतराष्ट की जानकारी 
मे यह सब हुआ । विदुर के समज्ञाने पर भी वह पुत्र काही पक्ष करताहै। 
आप धृतराष्ट्र से धर्मयुक्त बात कहँ । वे राज्य तो न देगे पर उनके जौ धमं 
परायण योधा है, उनमें फूट पड जायेगी । फिर उन्हैं एक मत करने मे समय 
लगेगा । इस बीच में हम लोग सेना-कमं ओर सामग्री -संचय कर लेंगे । 
तुम्हारे जाने का यही मुख्य फल होगा कि कुछ समय मिल जायेगा 1” यहं 
सुनकर बुद्धिमान्‌ पुरोहित हस्तिनापुर की ओर गया । 
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क्रुष्णकावरण 


इधर दुर्योधन भी अपने गुप्तचरों द्वारा युधिष्ठिर की चेष्टाओंका 
पतालगा रहा था। उसने जव सुना करिकृष्ण द्वारकालौट गए तो वह 
भी वहां गया। संयोगसे उसी दिन अर्जुन नेभी द्वारका के लिए प्रस्थान 
किया। जव वे पहुंचे कृष्ण सोये हृए थे । दुर्योधन उसी अवस्था में सिरहाने 
जाकर वैठ गया । उसके पीछे ही अर्जुन भी पहुंचा ओर परो की मोर बैठकर 
प्रतीक्षा करने लगा । जागने पर कृष्ण ने पहले अर्जुन को देखा ओर तव दोनों 
का स्वागत सत्कार करके उनके आने का कारण पूषा । दुर्योधन ने हसते 
हए कहा, “इस भावी युद्ध में आप मञ्चे सहायता दे । आपका मून्ञमें ओर 
अजुन में बरावर सख्यभाव है । हम दोनों का संबंध भी आपके साथ एक~ 
साद ओर फिर र्म पहले आपके पास पहुचा हूं । सज्जन पहले आए हए को 
अपनाते हैँ । जाप इस सदुवृत्त का पालन करे 1 कृष्णने सरल भावसे 
उत्तर दिया, “इसमें सन्देह नहीं कि तुम पहले आए, पर मैने पहले पाथं को 
ही देखा । तुम्हारे पहले आने के कारण ओौर उसके पहले देखे जाने के कारण 
मेरा निर्चय है कि मैँ दोनों की सहायता करूगा । छोटो का मन वहलाव 
पहले होना चाहिए एेसी नीति है । एक ओर मेरी असंख्य नारायणी गोप 
सेनाहै दूसरी ओर मै अकेला रहुंगा--सो भी हथियार नहीं उठाऊगा भौर 
यद्ध नहीं करूगा । है अर्जुन, इनमे से जो तुम्हें सचे चुन लो वयोंकि तुम्हारा 
मन पहले रखना उचित है ॥" अजन ने तुरन्त कृष्णको चुन लिया ओर दुर्योधन 
उनके संनिकों को अपने पक्ष मे करके फिर बलराम के पास पहुंचा ओर 
आने का हतु कहा । बलराम ने कहा, “मैने विराट के यहां कृष्ण को फटकार 
कर तुम्हारे पक्ष में कुठ कहा था पर छृष्ण को मेरा वहु वाक्य रुचा नहीं । 
विनाङृष्णके भक्षण भर के लिए किसी पक्ष में नहीं हो सकता । इसलिए 
मैने निश्चय किया है करि दोनों मेसेक्रिसी कासहायक न बुंगा । सुनते 
ही दुर्योधन प्रसन्न हौ गया भौर उसने अपनी जीत निश्चित जान ली भौर 
हस्तिनापुर लौट आया । 

कृष्ण ने एकान्त म अर्जुन से पूचा कि तुमने क्या सोचकर मुञ्च केले 
को चूना । अर्जुन ने कटा, “आप लोक मेँ यशस्वी हैँ । यश के लिए ने 
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भापको चुना । बहुत दिन से मेरी इच्छा थी कि आप मेरे सारथी वने । अव 
वह अवसर आया है ।'' कृष्ण ने उसे स्वीकार किया । अर्जुन भी प्रसन्न मनं 
से युधिष्ठिर के पास लौट आया । ऊपर जिन नारायण गोपों का उल्लेखः 
कृष्ण ने अपनी सेना के रूपमे कियाहै वे यमूना के दक्षिण तववर्ती कारो 
से लेकर किसी समय नर्मदा तटवर्तीं चेदि प्रदेशतक फंले हए थे । महाभारत 
मे अन्यत्र भी उनका उल्लेख आया है । उन्हीं के कारण कूंति जनपदया 
कोतवार प्रदेश गोपाद्रि नामसे प्रसिद्ध हृजआ। गोपालगिरि ही वतंमान 
ग्वालियर है । 


राल्य का जाना 


विग्रह की ओर रपटते हुए कुरु-पाण्डवों कौ सूचना उनके मामा मद्रराजः 
शल्य तक पहुंची । वे पांडवों से मिलने चले । दुर्योधन चतुर राजनीतिज्ञ 
कौ भांति इस समय बहुत ही चौकन्ना बना हुआ था । शल्य के प्रस्थान की 
सूचना पाते ही उसने मागं मे अच्छ से अच्छे सभा-मण्डप खड़े करा दिये ॥ 
शल्य ने इस प्रबन्ध से प्रसन्न होकर सभाकारोंको इनाम देने की इच्छा 
प्रकट को । दुर्योधन तो गुप्त रूप से वहां था ही, प्रकट हौ गया । वहु सब 
प्रबन्ध उसका किया हुआ जानकर शल्य ते प्रसन्न होकर कहा, “जो इच्छा 
हो मांग लो 1** दुर्योधन ने बात पकड़कर कहा, “चँ यही चाहता हुं कि आप 
सत्यवाक्‌ हों भौर मेरी सेना के सेनापति हों ।'' शल्य ने उसे स्वीकार किया 
भौर तब वे उपप्लव नगर में पाण्डवों के स्कन्धागार (छावनी) में पहुचे 
ओर उनसे मिले । शल्य ने वनवास दुःख से उवरे हए पाण्डवो के साथ 
सच्ची सहानुभति प्रकट करके दुर्योधन के साथ वचन हारने की बात भी कह 
दी । युधिष्ठिर ने स्वाभाविक धीरतासे कहा, “भापने अन्तरात्मा के अनुकूल 
ठीक ही किया पर म चाहता हूं कि कणं भौर अर्जुन के दर संग्राममे आप 
. जब उसके सारथी बनें तो अर्जुन का भी ध्यान रक्खें । चाहे सारथी रूपमे 
आपके लिए एेसा करना अनुचित भी हो, फिरभीहे मामा, कणं के तेज 
को हानि आप मवश्य करं।' शल्य ने संभवतः पाण्डवो के दुःख से द्रवित 
होकर इसे भौ स्वीकार कर लिया । 
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इन्द्र-वृत्र आख्यान 


इस अवसर पर शल्य ने युधिष्ठिर को दिलासा देने के लिए सपत्नीक 
इन्द्रके भी दुःख सहने का एक आख्यान सुनाया । यह्‌ निश्चय ही इन्द्र -वृत्र 
प्राचीन वैदिक भाष्यान था जिसे यहां भागवत धमं का उथला पुट देकर 
किसी उबर हण कर्ता व्यास ने चलते हुए कथा-प्रवाह को रोककर वै-अवसर 
भी कह दिया है 1 अच्छा होता यदि आरण्यक परवंकी कथाओं की मूसला- 
धार वृष्टिमें इसे भी समेट लिया गया होता । आठवें अध्याय के सत्ताइसवं 
श्लोक के भाव को णब्दशः अदु रहवें अध्याय के तेइसवें शलोक मेः (भवान्‌ 
कणस्य सारथ्यं करिष्यति न संशयः । तत्र तेजो वधः कार्यः क्णैस्य मम 
संस्तवेः।) दोहराते हृए कथाकारने टृटे हृएतारको फिरसे जोड़ादहै, 
फिर भी यह आख्यान महत्त्वपूणं होने से ज्ञांकी लेने के योग्य है । अनेक 
पुराणोमेंभीकु-कुछं भेद से इसके कितने ही रूप सन्निविष्ट हो गए है । 

त्वष्टा प्रजापति का्निशिरा नामक पुत्र हुआ । वह्‌ एक सिर से वेदों 
का अध्ययन करता ओर सोम पीता, दूसरे से दिशाओं का पान करता ओौर 
तीसरेसेसुराका पानकरताथा1 अतएव उसकी संज्ञा विश्वरूप हुई । 
उसने इन्द्र पद की इच्छा की । इन्द्र ने उसके तथ में विघ्न डालने के लिए 
अप्सराओं को भेजा, पर कु फल न हुआ । क्रोध करके इन्द्रने व्र का 
प्रहार किया जिससे वह॒ आहत होकर गिर गया, पर उसके दीप्त तेज के 
कारण इन्द्रको शान्तिन मिली ओर वह तेज जीवित-सा ही दिखाई पड़ा । 
तव इन्द्र ने एक तक्षा को देखा । देखकर कहा कि तुम इसके सिरो को अपने 
फरसों से काट डालो । इसके लिए तुमह यज्ञ म आहुत पशुभों के शिरोभाग 
प्राप्त होगे । तक्षाने वसा ही किया । इन्द्र प्रसन्न हुए पर प्रजापति त्वष्टा 
ने करोधमें भरकर इन्द्र-वध के लिए वृत्र को उत्प्न किया । “इन्र शतु 
विवधंस्व' कहकर उन्होने अग्न में आहति दी, जिससे वृत्त ने जन्म लिया । 
वृत्र ओर इन्द्र का महाघोर संग्राम होने लगा । वृत्र ने सवको घेरकर इन्र 
को ग्रस लिया । देवों ने एेसी युक्ति की कि वृत्र को जम्हाई आ गई भौर 
इन्द्र तत्काल उसके मुख से बाहर आ गए पर वृत्र के अगे इन्द्र न ठहुर सके । 
यहां तक तो कथा ठीक चली है । इसके आगे कथा को पहला भागवती पुट 
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यों दिया गया-देव मुनि ओौर इन्द्र ने भयभीत होकर विष्णु के यहां 
गहार कौ भौर उपाय पचा । विष्णु ने कहा, “जाकर विश्वरूप से मेल 
करो । मेरे तेजसे ही इन्द्रपार पासकेगा। मँ उसके वच्रमें प्रविष्ट हो 
जाऊंगा 1” ऋषियों ने वृत्र से कहा, ““तुम भुरिविक्रम इन्द्रको जीत नहीं 
सकते । क्यो क्गड़ते हो? संधि कर लो ? ” वृत्त ने कहा, हम दोनों तेजस्वी 
है संधि कंसे हो सकती है ? ऋषियों ने फिर उसे चापा तो उसने कहू 
दिया, “न सूखेसेन गीलेसे, न पत्थरसेन लकड़ीसे, न शस्त्र सेन वचर 
सेन दिनम न रातमें, यदि मूं इन्द्र वध्य समज्ञे--ओर किसी उपायसे 
नही तो मेँ संधि कर लूंगा 1 ऋषियों ने चट बात मान ली। इन्र वृत्र 
को टीपने की टोह में रहने लगा । कभी समद्र तट पर उसने उसे संध्या 
कालम देखा । इनदर ने सोचा, “यह सद्र की संध्या है, न सूये का दिन ओौर 
न चन्द्रमा को रातह । बसर उसने समुद्र के फन से वृर पर प्रहार किया ओौर 
विष्णु के तेज ने फन में घुसकर वृर को पीस डाला । 


इन्द्र ओर वृत्रका अथं 


कथा का इतना अंश वैदिक धरातल को बहुत कुछ साधे हुए है 
मूलतः यह्‌ तम भौर प्रकाशके दन्द को कल्पना है, अर्थात्‌ जल ओौर तेज 
काट्न्दही सृष्टिका मूल द्रन्दहै। यही शीत भौर ऊष्णभावका संघं 
विश्व के मूल स्पन्दन का हेतु है । आप्य प्राण को असुर भौर तैजस प्राण 
को देव कहा जाता है । हमारे इस रोदसी ब्रह्माण्ड मे जो अमृतात्मा तजस 
तत्त्व है वही इन्र है । देवों के अधिपति इन्र हैं भौर असुरोंके वरुण । 
वरुण राति, तम, आवरण ओर. संकोचन के प्रतिनिधि है| इन्द्र दिन, 
ज्योति, भेदन मौरं प्रसारणके प्रतिनिधि है । रात्रि तमोलक्षण वह्‌ आवरण 
दै जिससे ज्योतिमेय प्राण आवृत्त हो जाता है। इस आवरण धमं या 
आपोमय वारुण प्राण को वृत्त कहा गया है । वृत्र का निवंचन ब्राह्मण ग्रंथों 
के अनुसार यह्‌ है सर्वं वृत्वा शिश्ये" अर्थात्‌ सबको ढककर या अपने तमोमय 
रूप से सवक्रा आवरण करके वह सो गया। आपोमय वारुण प्राणसे 
आग्नेय एेन्ध प्राण का अभ्भिश्रुत हो जाना ही उस प्राण की सप्तावस्था है ¢ 
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व्याप्ति धर्मा कोई जलीय तत्तव पृथिवी-अन्तरिक्ष-यौ नामक सौर मंडल की 
त्रिलोकी का संवरण करके उस पर अपना प्रभाव जमाना चाहूताहै या 
जमाने के लिए संघं कर रहा है । इसी आप्य प्राण को ऋषियों ने "वृत्र 
कहा है । इस आप्य प्राण रूप वृत्तासुर ने सारे सौर मंडल को घेर रक्वा 
है, परन्तु उसके आक्रमण होनेपर भी सूर्यं का इन्द्र प्राण, जिसे मघवान्‌ इन्द्र 
भी कहते है, विजयी वन रहा है । सौर इन्द्र पारमेष्ट्य सोम की आहुति से 
प्रवल वनकर अपने रश्मि रूप वचर से उस वृत्र का संहार किया करता है 
अर्थात्‌ सौर रश्मियां अपने तेजोवल से उस वृत्र रूपौ आप्य प्राण को 
हटाती रहती हैँ । 

वैदिक सृष्टि प्रक्रिया के अनुसार स्वयरु, परमेष्ठी सूरय, चन्द्र, पृथिवी 
कुल पाच प्रकार के पिड हं । स्वयंभू अव्यक्त हैँ । उसके वाद परमेष्ठी वहु 
महान है जिसमें आप तत्व भरा हुआ है ५ उसी वारुण आप्‌ तत्तव से जव 
आग्नेय तेज का सघपं होता है तब सूर्यात्मा इन्द्र प्रवल होकर पानी के गम 
से रोदसी त्रिलोक का निर्माणकरता है 1 पानी से तात्पयं स्थूल जलसे नहीं 
किन्तु पचभूतो की वह प्राथमिक अवस्था है जिसमे वे सरवंत्र व्याप्त रहते 
है । इसी आप्ति धमं के कारण उन्हुं आपः (यदाप्नोत्‌ तस्माद्‌ आपः) कहा 
गया । उस अवस्था कोऋत भी कहते हैँ । सवं व्याप्त होने के कारण 
जिसका के्रनदहो वही ऋतहै। ऋत के गरभंसे केन्द्रयुक्त सत्य का जन्म 
होतादहै। स्वतः प्रकाश सूयं ही विश्व का वह्‌ सत्यात्मक केन्द्र है । जिसकी 
रश्मियों के उच्छिष्ट भागसेयाप्रवग्यं से विष्वभूतोंकीसृष्टिहो रही है। 


त्रिशिरा विश्वरूप का अथं 


परमेष्ठी ही त्वष्टा प्रजापति हैँ। उसका त्निशिरा नामक पृत्र विश्व 
रूप है । जिसमे सव रूपों क समष्टि हो वही विश्वरूप है । प्रजापति ओर 
उसका पृत्र दोनों अभिन्न है। परमेष्ठी के व्याप्तिमत्‌ स्वरूप मे या पंचभूतों 
को प्रथम अव्यक्त अवस्था में जिसे विज्ञान कौ भाषा में प्रोटो-मेटर कहग, 
पृथक्‌-पृथक्‌ रूप अन्तर्लीनि रहते है । इन्द्र या मघवा प्राण ही उनका तक्षण 
करके उन रूपों को अलग-अलग अवस्था मे लाता है । कहा है--रूपं-रूपं 
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मघवा बोभविति मायाः कृण्वानस्तन्वम्परि स्वाम्‌ (ऋग्वेद ३। ५३।८) । 
सौर इन्द्र सक्र तत्त्व है । जिसमें सीमा भाव हो वही माया तत्त्व है। 
इन्द्र अपने माया बल को अनन्त केन्द्र के चारों ओर प्रवात्तित आओौर संचित 
करता हमा नाना रूपों कौ सृष्टि कर रहा है । प्रत्येक पिंड या रूपम एक 
इन्द्रवल या मायाबल सीमित वनादहै। विश्व का सवसे वड़ा वल माया 
बल है। त्वष्टा केपृत्रको त्रिशिरा कहा गया है। विश्वरूप होते हृए भौ 
त्रिशिरा के केवल तीन सिर थे। सिर यहां रूप तत्त्व का प्रत्तीक है । विश्व 
मे सवरूपों कौ तीन ही कोटियां है| इन्हें वैदिक भाषामें लोक-साहस्री, 
वेद-साहसखरी ओर वाक्‌-साहस्री कहते हँ । वेद-साहस्री का तात्पर्यं मनोमय 
रूप, लोक-साहली का तात्पये प्राणमय या लोकमय रूप (आयतन मात्र} 
एवं वाक्‌-साहसरी का तात्पयं अथ॑मय या भूतमय रूपै । यही त्रिशिराके 
करमशः तीन सिर है । पहले सिर से वह वेद का अध्ययन करता था, दूसरे 
से दिशाओं का पान करता था (अर्थात्‌ सव लोकों का उसमें अन्तर्भाव था) 
मौर तीसरे सिर से वह वाकूसृष्टिया भूत सृष्टिके प्रतीक रूपसुराका 
पानकरताथा। सुरा वैदिक भाषामेक्षत्र या भूत का प्रतीक दै।सुराका 
उलटा सोम है, वह्‌ ब्रह्म या वेद है । इसीलिए आख्यान में कहा है कि जिस 
सिर से वह सोम पान करताथा उसी सेवेदपाठभी करता था। 
इन्द्र के वज्रप्रहार अर्थात्‌ माया वल से त्रिशिरा का शिरश्छेद हो 
गया जिन विश्वरूपो को उसने अपने तीन सिरो मे छिपा रखा था उनका 
मोक्ष या प्रसारण इन्द्र ारा होताहै। इस कार्यमेंइन््रतक्षण धमंका 
आश्रयलेताहै।उसेहीकथामेंतक्षाका परशु (बठई का फरसा) कहा 
गया हे । इस तक्षा को क्या प्राप्त होता है? यक्ष में आहुत पशु का शीषं 
भाग । छिननसिरको ही वंदिक भाषा में प्रवग्यं कहा जातादहै। पशु नाम 
भूतका है । जितनी भूत सृष्टि है सव प्रवग्यं से संभव है । प्रत्येक भूत किसी 
मूल केन्द्र का छिन्न भाग या प्रवय है । मूल सखोत से छिन्न-शीषं होना या 
कटकर अलग हो जाना भूतयज्ञ या भूतनिर्माण के लिए आवश्यक दै। 
उदाहरण के लिए सूयं शक्ति का स्रोत या केन्द्र है। केन्द्र को ही उक्थ 
कहते है । जहां से उत्थान होता है वही उक्थ है । सूयै-केन्द्र से चारों ओर 
फेलने वाले सहसर-सहसर रर्मि जाल का उक्थ सूये है। रश्मियों की यह 
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शकितं जवतक सूयंसे मिली रहती है तवत उसे सूर्यं का ब्रह्मौदन 
कहते हैँ । वही ताप ओर प्रकाश की शवित ररिमियों द्वारा विखर कर जब 
आकाशम फल जाती है तव वह सूर्यं का छोड़ा हुथा भाग प्रवग्यं कहलाता 
है । प्रवग्यंकोही यज्ञ कौ भाषा मे चिन्न-गीष्णं भाग कहते हैँ । शकिति 
काकोई भी केन्द्र अपना ब्रह्मौदन नहीं दे सकता । उसे स्वरूप-संरक्षण के 
लिए रखना पड़ता है । उस ब्रह्मौदन का कुछ अंशही हम अपने सेअलग 
करके दूसरेकोदेपातेहँ। उसी को अपने स्वरूप का छिन्न भागयाकटा 
हआ अण कहते हैँ । 

जो यज्ञ निर्माण कौ प्रक्रिया के भीतर आया हभ है वही यज्ञ कापणु 
है । उसके ब्रह्मौदन का प्रवृक्त या चिन्न भाग ओरोंको प्राप्त होता दै। 
इस दुष्टिसे विश्वमे सूयं भी यज्ञीयपणश्‌ है। उत्ते ही मेध्य अश्व कहा 
है ओर उपा उस मेध्य अश्व से प्रथक्‌ हुआ मस्तक या उसका प्रवग्यं भाग 
है (उषा वै अश्वस्य मेष्यस्य शिरः बृहदारण्यक, १।१।१) । महाकाल 
रूपौ अश्व हमारे लिए अनिवायं रूप से संगमनीय या संग्राह्य है । उसी कः 
"एक प्रच्छन्न टुकड़ा या सूक्ष्म अंश उषा है । 

तक्षाने जव व्रिशिराके तीनसिरोंका तक्षण कर दिया तव उन तीन 
सिरो से कथा के अनुसार कपिजल, तित्तिर ओर कलविकये तीन प्रकारके 
“पक्षी उड़कर चारों ओर फल गए । यहां भी वैदिक कल्पना को पुराणके 
शब्दों मे ढाला गया है । विश्वरूप के सिरो के तक्षण से पक्षियों का नीचे 
उपर दिशा-विदशाओं मे फौलना एक सुन्दर अभिप्राय है । पक्षी को सुपणं 
कहते है ओर रूपधारी प्रत्येक पिण्ड या पदाथं वैदिक भाषा में सुपर्णं कहा 
जाता है । जिसके निर्माण कौ व्याख्या के लिए वैध यज्ञमें सुपणं-चितिकी 
-जाती है । स्वज्योति, परमज्योति ओौर रूपज्योति तीन ही प्रकार क पिण्ड 
है जिन्हे मशः सूयं, चन्द्र ओर पृथिवी भी कहते हैँ । यहां प्रतीक भाषामें 
कपिजल नामसे (जो ऊंचे वृक्षों पर घोसला रखता है) वेद या मनोमय 
-सुपणं, तित्तिर प्रतीक से (जो चारो ओर ्ञाडियों मे घोसला रखता है) 
प्राणया लोकमय सुपण ओर कलविक या गौरेया पक्षी के प्रतीक से (जो 
-घरों में घोंसला बनाता है) भौतिक सुपणं या पिण्डो का ग्रहृण किया गया 
दै । सुपणं को ही सप्तपुरुष परुषात्मक प्रजापति कहा गया है जौर सूरय, 
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चन्द्रमा इत्यादि महार्िडों को भी वेदिक भाषामें सुपणं ही कहा दै। ये सव 
त्वष्टा प्रजापति के रूप-तक्षण के प्रकट परिणाम हैँ । त्वष्टा रूपाणि पितु. 
अथवा त्वष्टा हि रूपाणां विकरोति इत्यादि कितने ही वाक्यों मे वैकारिक, 
भौतिक या व्यक्त रूपों का निर्माण करने वाले को त्वष्टा कहा गया है । 

त्रिशिरा ओर वृत्र दोनो प्रजापति के पुर हैँ । दोनों आसुर आघ्य प्राण 
के ही प्रतीक हैँ । त्रिशिरा या विश्वरूप उसकी पूर्वावस्था है अर वही जव 
रूप-तक्षण के लिए उद्यत वच्धारी इन्द्रसे संघषं करने लगता है तव 
उसे वृत्त कहा गया है । वृत्र ओर इन्द्र के महाघोर संवपं को उपाख्यान ` 
कौ भाषामें ढालते हुए कहा है कि वृघ्नने इन्द्र को अपना प्रास वना 
लिया ओौर पुनः देवशक्रिति की महिमा से इन्द्र वृत्र के उदर से बाहर आया। 
जो वृत्त सवका आवरण करके सोया हुआ था उसने जम्हाई ली, इसका 
तात्पयं यही है कि उसमे अग्निका जागरण हुमा या गतितत््व या प्राणतत्त्व 
उद्वृद्ध हज । आग्नेय तत्त्व का उद्वोधन ही इन्द्र की विजय दै । जृम्भिका 
या जम्हाई प्राणों की हलचल या जागरण काप्रतीकहै। जृम्भणकेसाथ 
ही तत्काल इन्द्र वृत्र के ग्रास से मुक्त हुमा ओौर इन्द्र की मुक्तिसे देव 
महीयान्‌ भौर प्रसन्न हुए ! 


अग्निभ्रौर जलकासंघषंही सुष्टिहै 


अग्नि भौर जल का यह संघषं सुष्टि्क्रिया का मूल रहस्य है । चारों 
ओर दछ्वाए हए जल को अपनी शवित से सोमरूपमें परिणत करके अग्नि 
उसे अपना भक्ष्य या अन्न बनाता है गौर उसीसे बढता है । शुद्ध जो जलरूपः 
अवस्था है वह्‌ उस जलात्मक दध के समान है जिसकी आहुति से अग्नि वुज्च ` 
जाती है,किन्तु अग्नि संयोग से जव उसी दुग्ध मे से घृत उत्पन्न होता है तव 
वह घृत रूपी सोम अग्नि का संवधंन करता है । घषंण, मन्थन, तापन का 
ही नाम भम्तिहै। विराट्‌ ओर अणु दोनों में समान प्रक्रिया हो रहीहै। 
इन्द्र सोम चाहता है 1 सूर्ंरूपी इन््रका निर्माणभी महती तीहारिकाओं के 
चषेण-मन्थन पर ही निर्भर है । यही उस महान्‌ समद्र का मन्थन है जिसका ` 
पौराणिक कथाओं में रूपक बांधा गया है । जवतक आवरण करने वाले ` 
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वृत्र का विनाशन हौ तवतक इन्द्रप्राण की विजय संभव नहीं । वृत्रया 
भावरणात्मक आप्‌ तत्त्व को ही वंदिक भाषामेंवरुण भी कहा जाताहै)। 
आप्य वारण प्राण आसुरी है। इन्द्र प्राण दैवी है । इसका तात्पर्यं यही कि 
वरुण शीत ओर इन्र उष्ण है ; वरुण ऋत रूप है, इन्द्र या सूयं सत्य रूप है । 
सरवे व्याप्ति-धर्मा आपूतत््व का कोई ध्रुव केन्द्र न था । उसी मे मन्थन 
प्रकिया से जव ताप जन्य परमाणुं का समूहन हुभा तभी केन्र काअविर्भाव 
हा । केन्द्रात्मक संस्थान ही सत्य कहा जाताहै। वही सू्य॑है। महान्‌ 
पारमेष्ट्य समुद्र मे शवित के विराट मन्थन से सूर्य॑सदृश अनेक पिण्ड 
उत्पनन हुए 1 हमारा सूयं उनका प्रतीक ह । आवरणधर्मा शीतप्रधान आप्य 
आसुरी तमोभाव रूपौ वृत्र को हटाकर प्रकाशक ज्योतिरूप इन्र प्राण कौ 
अन्तिम विजय या महिमा का साक्षीयह सूर्यं है। 

न केवल विराट सृष्टि मेंक्रिन्तु प्रत्येक सूक्ष्म सृष्टि मे भौ जहां रेतोधान 
होता है वृत्र ओर इन्द्र का यही नियम काम करता है। महान्‌ श्राप्‌ तत्त्व 
योनि है। उसमे शुक काआधान क्ियाजाताहै। "मम योनिमंहृद्बरह्म 
तस्मिन्‌ गर्भं दधाम्यहम्‌" (गीता), यही सृष्टि कानियमहै । माताका आतव 
पारमेष्ट्य आप्प तत्त्व के समान है, वह॒ तमोमय है । अभी उसमे कोड्‌ रूप 
प्रकट नहीं । उसमें जव शुक्राधान होता है तब एक केन्द्र बन जाता है । उस 
केन्द्र मे आग्नेय तत्त्व का एक सूक्ष्मातिसूक्ष्म अंश प्रविष्ट है । वही अग्निया 
इन्द्र प्राण है । उस गर्भित भ्रूण में विश्व रूपों की समष्टि अन्तर्लीन रहती 
दै। उसी में रूपों का तक्षण करने वाला वह मूल प्राण भी है जो मन, श्राण, 
वाक्‌ या ज्ञान, क्रिया, मथ के समस्त त्रिवित्र रूपों को क्रमशः, अभिव्यक्त 
करतादै।वेही विश्वरूप त्रिशिराके तीन सिरहै। उनका जो तेज ठका हुजा 
था उस आवरणयावृत्रकोहटाकरही इन्द्रया भाग्नेय प्राण उसी गभित 
भ्रूणमें सवखूपों को करम-क्रमसे प्रकट करताहै। यही त्वष्टा रूपाणि 
पिशति प्रक्रिया है । मातुकरुक्षि मे जो अनन से वनने वाले रस हँ उन सबके 
भीतरसे पोषण तत्त्व लेता हुभा भ्रूण अपना विकास करता है। वह 
पोषणात्मक रस तत्व ही सोमहै। रस कीजो मात्रा भ्रूण स्थित उस 
आग्नेय केन्द्र को प्राप्त होती दै, वही उस इन्द्र का सोम भाग है। इन्द्र ने 
स्वयं अपनी व्याख्या करते हुए कहा है प्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा, मँ वह प्रज्ञा 
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या चित्‌ तत्तव हुं जो प्राण संयुक्त दँ । वृक्ष-वनस्पतियों का रस ही उनका 
श्राण है। कीट, पतंग, मनुष्य, पशु-पक्षी भादिमेरसभीरहैओौर चित्‌ ओर 
मनस्‌ततत्व भी विशेष रूप से उद्बुद्ध है। इसी मध्य प्राण की संज्ञा इन्द्र 
दै जो सबके भीतर दहक रहा । इन्द्रही इन्द्रियों के रूप मे अपनी सत्ता 
भ्रमाणित ओर प्रकाणित कररहादहै। शतपथब्राह्मण मे कहा है किप्राण- 
खूपमे दहकनेके कारण ही उसे इन्ध कहते हैँ ओर इन्ध ही इन््रहै। सृष्टि 
का मूल विरादटूभाव या अणुभावों मे कोई है तो एकमाघ्नभ्राण या गतितत््व 
हीहै। प्राणो वं समञ्चन-प्रसारणम्‌ (शतपथ ८।४१।४।१०)- यही 
प्राण या गति तत्त्व कौ ससे बड़ी वैज्ञानिक परिभाषा है । यही अग्तिहै। 
यही श्र है, जसा स्पष्ट शब्दों मे कहा है : 
एतमेके वदर्त्याग्नि मनुमन्ये प्रजापतिम्‌ 1 
इन्द्रमेके परे प्राणमपरे ब्रह्म शाइवतम्‌ ।। (मनु) 
सृष्टि कहीं भी हो एक यज्ञ है। अग्निम सोम की आहुति के विना कोई 
सृष्टि संभव नहीं । केन्द्रस्थ अग्नि स्पन्दन द्वारा जिस पोषण तत्तव का 
आकषेण करता है वही उसका सोम है । यही दहृकने वाला इनदर प्राण यज्ञ 
का सवसे बड़ा देवता है (इन्द्रो वं यज्ञस्य देवता )1 सोम ही उसका प्रियपेय 
है । यही सृष्टि मेँ इन्द्र को महतो महीयसी महिमा है। इसको नाना प्रकार 
से ओर अनेक रूपकों या उपाख्यानों द्वारा उपवु हित किया गया है किन्तु 
तथ्य इतना ही है कि हमारी इस रोदशी च्रिलोकी में इन्द्र ही केन्द्रस्थ तत्त्व 
है मौर गति या स्पन्दन ही उसका स्वरूप है । जैसे-जसे इन्द्र वृत्र पर 
विजयी होता है व॑से-वेसे ही यज्ञया रूप निर्माण की प्रक्रिया वदती है। वृक्ष 
वनस्पति ओर प्राणधारियों में इसे हम प्रत्यक्ष देख रहै हँ । सृष्टि के मूलमें 
कोई महती ऊष्मा है जिसका तार सब भूतो मे पिरोया हुआ है। ऊष्मासे 
ही ऊष्मा का जन्म संभव है, वह ऊष्मा ही अग्नि है- “ऊष्मा च॑वोष्मणः 
जज्ञे सोऽग्निभूतेषु लक्षयते । अग्निश्चापि मनुर्नाम प्राजापत्यमकारयत्‌ 
(आरण्यक पवं २११।४) । जो सबसे पहले या प्रारम्भ में हभ उस अग्रणी 
ऊष्मा कौ ही संज्ञा अभनिहै। वही तो भूतो के भीतर वैढा हुआ है। भूतो 
को रचने वाली वही आग्नेय या इन्दर प्राणात्मिका शक्ति इस सृष्टिमें 
सवसे महत्वपूणं भौर रहस्यमयी है । उसे ही मनुतत्त्व या प्रजापति भी 
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कहा जाता है । ऋग्वेदी उसे सव मूतियों का अधिष्ठाता केन्र या महदुक्थ 
कहते है । सामवेदी तेज मंडलों की ओर दृष्टि करते हए उसे ही सवे 
महान्‌ तेजोमंडल या महात्रत साम कहते हैँ । इन्द्र के स्वरूप कौ व्याख्या 
ओर उसकी साक्षात्‌ अनुभूति समस्त ऋग्वेद कासारदहै। इन्दर-वृत्र काः 
उपाख्यान ही सव वेदिक उपाख्यानों में सिरमौर है । 


इन्द्र की ब्रह्महत्या का अथं 


उद्योगपवं में इन्द्र-वृत्र की कथा के व॑दिकस्वरूपके निर्वाह के साथ 
आगेके अंशमें कुछ उस युग का पाचराचिक पुट दिया गया हैजव अव्ययात्मा 
महाविष्णु को देवाधिदेव माना जाने लगा था। इसके अनुसार वृत्त कावल 
एसा वढ़ा कि इन्दर उससे हारने लगा ओर उसने विष्णु से यह बात कही-- 
“मँ पहले समथं था, अव असमर्थं हो गया हुं" (समर्थो ह्यभवं पूवंमसर्थो 
हि साम्प्रतम्‌, उद्योग० १०।२) । विष्णु ने कहा--“हे देवो, मै इन्द्रके 
वत्र में प्रविष्ट होकर उसे वृ्र-वध कौ शक्ति प्रदान करूंगा ।” कथामे 
जो यह कहा है कि इन््रने समुद्रके फनसे वृर का नाश किया, इतना 
अंश भी वैदिक वणन के अनुकूल था । वंदिक विज्ञान में भम्भोवाद नामक 
एक दृष्टिकोण था, नासदीय सक्त मे जिसका उल्लेख आया है । इसके 
अनुसार आप्‌ याजलया वायु के संघं से विकास को परम्परा वताते हए 
शतपथ ब्राह्मण में कहा गया है कि सवते पटली उत्पत्ति फन कौ हुई । तव 
क्रमशः मृत, ऊष (क्षार पदाथ), सिकता (बालू), शकरा, (ककड) अश्मा 
अयस्‌ भौर हिरण्य इन आठ प्रकार के पदार्थो का निर्माण हआ जिनमें कोमल 
फेन से लेकर कड़े से कड़े रत्नादिक सव आ जाते हैँ । जिस समय आपोमय 
समुद्र में फेन बनने लगा उसी समय मानों वृत्र का आवरण हट गया या 
वन्नकानाश हो गया। उस समय रद्र वायुके स्थान मे शिव वायु बहुने 
लगी अर्थात्‌ जल के मन्थन से सोम उत्पन्न होकर आग्नेय तत्त्व का संवधंन 
करते लगा। 

पारमेष्ट्य तत्व को महान्‌ या महत्‌ ब्रह्म कहा जाता है। इसीलिए 
पारमेष्ट्य जलो पर जब तापधर्मा इन्द या अग्नि कौ विजय मिली तो कथा 
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केढंगसेकहागया कि इन्द्र को ब्रह्महत्या का अपराध लगा} उस कहानी 
को बढ़ाते हुए कहा गया है कि इन्द्र छिप गया भौर उसके स्थान में नहूषको 
देवों ने इन्द्र बनाया । इन्द्राणी के लिएकामूक होने केकारण नहुष को 
अपदस्य होना पड़ा । यहां कहानी को फिर वैष्णव मोड़ दिया गया है। 
जव इत्र का पता न चला तव देवता विष्णु के पास गए । विष्णू ने कहा, 
मेरा भजन करो । भँ ब्रह्महत्या के दोष से इन्द्र को मुक्त करूगा । पवित्र 
अश्वमेध यज्ञ से इनदर फिर देवराज पदवी पाएगा ।" देवों ने एेसा ही किया । 
इन्द्राणी द्वारा इन्द्र की मलग खोज हो रही थी, उसने किसी उपश्रुति नामक 
देवी का आवाहन किया । इसका उल्लेख ऋग्वेद (८।८।५ ) ओर अथववेद 
(१६।२।५) तथा ब्राह्मण ग्रन्थों मे भी भाया है । यह यूनानी ओरेकिल के 
ढंग को कोई प्रश्न वज्ञे वाली देवी थी। कटा गया है कि इन्द्र अणु मात्र 
शरीर से कमल नालके भीतर छिपे थे । वस्तुतः यह्‌ वंदिक पुष्करपणं का 
ही प्रतीक दहै। अग्नि द्वारा जलों के मन्यन से सर्वप्रथम एक केन्द्र उत्पन्न 
हभ जिसके आश्रय से गतिततत्व का स्पन्दन आरम्भ हुमा भौर केन्द्र को 
परिधिया सीमा भावके अन्दर आना पड़ा। इसी सीमाभाव को वैदिक 
भाषा मे पुर कहा जाता है । पुर समूह के निर्माता तत्व को ही पुष्कर कहते 
है । पुष्कर जल कौ भी संज्ञा है। उस पुष्कर के एक देश मे ऊपर तैरता 
हआ प्राण का आधार ही पुष्करपणं कहा गया है । वस्तुतः सबसे अन्तमं 
कथाकार कौ दृष्टि उसी अग्नि तत्त्व कौ ओर जाती है जिसकी व्याख्या 
ऊपर कौ गई है। उसके विषय मेंकहाहैकि जो इन्द्रहै वही अग्निहै। 
अतएव महायज्ञो म इन्द्र ओर अग्नि दोनों को एक ही देन््रागन्य आहुति दी 
जाती है । अद्भ्यः अग्निः (उद्योग १५।३२)- जलं से भाग्नेय तत्तव का 
प्रादुर्भाव यही सृष्टि का मूल सूत्र है जिसे वेदों मे अनेक प्रकार से कहा गया 
है । यहां भी अग्नि की सुन्दर प्रशस्ति दी गई है--ह अग्नि, तुम देवों के 
मुख हो । तुम सवके भीतर गूढ़ रहते हुए साक्षी हो । म॑तद्रष्टा कवि तुम्हें 
एक कहते ह (एकंवाग्निवंहुधा समिद्धः । ऋक्‌ ८।५८।२) । तुम्हीं सृष्टि 
कै लिएतिविधहो जाते हो । तुम इस जगत्‌ को छोड़ दो तो इसका स्वरूप 
नहीं रह सकता । तुम्हीं हव्यवाह भौर हव्य हो । तुम्हीं अन्नाद भौर अन्न 
हो । बड़-बड़.स्र, सोमयज्ञ गौर यज्ञो मे तुम्हारा ही यजन होता है । तुम्हीं 
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भवनों के जन्मदाता मौर तुम्हीं उनकी प्रक्तप्या हो| ठी तीन लोकों को 
उत्पन्न कर समय आने पर अपने तापसे उन्हें भून डालते हो । मेव 
ओौर विद्युत तुम्हारे रूप दै । संवत्सर तुमसे ही जन्मलेता दहै । सोम के धरा- 
तल पर तुम्हारी प्रतिष्ठाही ऋतुएं या संवत्सरहैँ। शीतके धरातल पर 
तुम्हारा क्रमसे बसनाया संचयही वसंतदै। उसी प्रकारशेष ऋतुएं 
तुम्हारे तापक्रमसे ही निष्पन्न होती हैँ । है अग्नि, तुम अपने तेज से जलों 
मेँ प्रविष्टहो ओर यदि इसमे कहीं इन्र चपा है तो उसे दूंढ लाओ । अग्नि 
ने एेसाही किया ओर पद्मनाल सा विसतन्तु या पुष्करपणं के मध्यमेंअणु 
रूप से प्रविष्ट इन्द्र प्राण को टूंढ लिया । 
इन्द्र-वृत्त का यह्‌ महान्‌ उपाख्यान शत्य के मूख मे रखकर कथाकार 
ने उसे वङाईहीदीदहै। वसे तो शल्य वित्कुल बुद्धिहीन था । महाभारत के 
पात्रों मे एसा निवबुंद्ध शायद ही कोई हो 1 रास्ते मे बनाए हुए व्हरने के 
-मंडपों को देवकर वह्‌ शित्पियों को इनाम देना चाहता था ; किन्तु विना सोचे- 
विचारे दुर्योधन को ही अपनी सहायता का वचन दे वडा ओौरस्वयंही 
अपनी यह लीला कहने के लिए पाण्डवो के पास पहुंच गया । युधिष्ठिर भी 
शल्य के चरित्र की नस पहचानते थे। इसलिए उनसे कणं कौ तेजोहानि- 
रूपी अनुचित काम करने की प्रार्थना का साहस युधिष्ठिर ने किया, "हे 
मामा, करने योग्य तो नहीं है,फिर भी हमारे लिए इतना तोकर ही देना: 
तेजोवधश्च ते कायः सौतेरस्मज्जयावहः । 
अकत्तव्यमपि ह्य तत्‌ कत्तुमहंसि मातुल ॥ (उद्योग ८२७) 





पाण्डवो श्रौर कौरवों के सहायक 


इधर कौरव-पाण्डवों का तनाव बढ रहा था। उधर उसकी सूचना 
उनके हितमित्रो को मिल रही थौ ओर वे अपने-अपने पक्ष की सहायता के 
लिए अने लगे । सात्वतवीर महारथी युयुधान एक अक्षौहिणी सेना के साथ 
युधिष्ठिरको ओर आया। चेदि का राजा शिशुपाल-पृत्र धृष्टकेतु, मगधराजः 
जरासंधपुत्र जयतसेन एक-एक अक्षौहिणी सेना लेकर आये । इसके अति- 
स्वित सागर तटवासी पाण्ड्य देश का राजा भी अपनी सेना लाया । द्रुपद 
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की सेना,विराटकी सेना एवं पहाड़ी राजाओं कौ सेना सव मिलाकर पांडवों 
की भोर सात अक्षौहिणी एकत्र हुई । कामरूप का एक राजा भगदत्त अपने 

. चीनी ओर क्रिरात संनिकों के साथ, भूपरिश्चवा, शल्य, कृतवर्मा एक-एक 
अक्षौहिणी सेना के साथ दुर्योधन कौ ओर आ मिले । जयद्रथ सिधु-सौवीर 
के राजाओं के साथ एक अक्षौहिणी सेना लाया । कम्बोज (मध्य एशिया 
का पामीर प्रदेश) के सुदक्षिण नामक राजाकौी एक अक्षौहिणी सेनामें 
शकयवन योद्धा थे । माहिष्मती का नील अपने दक्षिणापथवासी वीरो की 
एषं अवन्तिराज भी एक-एक अक्षौहिणी सेना लेकर दुर्योधन की ओर आ 
मिले । केकय देश के राजा पांच भाईथे। वे भी एक अक्षौहिणी बलके साथ 
आये । इधर-उधर की तीन अक्षौहिणी सेना ओर एकत्र हुई । सव मिलकर 
दुयोधन के पक्ष मे ग्यारह अक्षौहिणी सेना जुड़ी । हस्तिनापुर मे उन सवके 
लिए स्थान न था। अतएव पंचनद, करुजाङ्गल, रोहितक, वाटधान, यमुना 
का उपरला प्रदेश, पहाड़ में कालकूट जनपद ओौर गगाकूल तक सेनाकेः 
पड़ाव के लिए छावनियों का तांता फल गया । 


दुपद के पुरोहित का दूत-रूप में हस्तिनापुर आना 


दु पद के पुरोहित ने यह्‌ सव तयारी देखी । धृतराष्ट्र, भीष्म, विदुर ने 
उसकी आवभगत को । तव उसने सव सेनापतियों के समक्ष धृतराष्टरसे 
निवेदन क्रिया, “आप सव लोग सनातन धमं को जानते है, फिरभी्ै 
बात आरंभकरने केलिए कु कहूंगा । धृतराष्टर भौर पाण्डु एक ही पिता 
के पत्र है । उनका पैतृक अधिकार है । धृतराषटर को उनका पैतृक धन मिल 
गया तो पाण्डुपुत्रो को क्यो नहीं ? आप जानते है, पाण्डवो ने प्राणान्त कष्ट 
सहकर भी प्रयत्न किया । उनकी आयु शेष थी, इसीलिए वे मरे नहीं ॥ 
उन्होने पुनः अपना राज्य बढा लिया । वह्‌ भी कौरवों ने ले लिया । पाण्डवों 
ने तेरह वषं कलेश से वन मे कटे । उन वातो को भुलाकर वे शाम्तिसे 
आधा भाग चाहते है । यह सव जानकर मित्रपक्ष के लोगकृपया धृतराष्ट्र 
`को समन्ञाये । पाण्डव विग्रह्‌ नहीं चाहते । लोक के अविनाश से अपना 
भाग चाहते है । यथाधमं माप प्रदान करे ओर इस समय चूके नहीं भौर 
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यदि दुर्योधन युद्धही चाहे तोभी पाण्डव तगङ़ ही पड़गे ।” प्रज्ञाणील 
भीष्म ने समज्ञ लिया कि यह कशल दूत नही, बुद्धिहीन पण्डित है । उन्होने 
कहा, “पाण्डव कुल सेह मौरसंधि चाहते है, यह्‌ जानकर प्रसन्नता 
हई । पर मँ समन्लता हु, मापने ब्राह्मण होने के नाते वहुत तीखी वात 
कही ।” भीप्मकी वात वीच में ठी काटकर कणं ने कहा, “कौन हैजो 
हे सव गईवीती नहीं जानता ? उसके वार-वार दोहुरानेसेक्यालाभ? 

युधिष्टिर जो शतं करके वन में गय थे, उसके अनुसार मालूमहोतादहैकिवे 
राज नहीं चाहते । विराट भौर पाचालकी सेनाको धमकाना चाहते है । 

सोहे पंडितजी, चाहे धमं सेदर्योधन सारी भरमिदेदे,भयसे पैर भरभी 
न देग{। पाण्डव धमं से राज्य चाह तो प्रतिज्ञा के अनुसार तेरह वषं वन 
मँ रहै, तव निर्भय होकर दुर्योधन की शरण में आवें । मूर्खो की बुद्धिन 
करे ।” भीष्मने कणं के कथन को भी अच्छा नहीं समज्ञा, “हे कणं, इस 

ब्राह्मण ने जसा कहा है, यदि वसान क्रिया गया तो हुम सब युद्धमें धूल 

चाटेगे।” धृतराष्टने कर्णं को कुखं पटा भौर बात को ठंडा करने के लिए 

कहा, “भीष्म ने सवके हित की बात कहीदहै। मैं भी सोचकर संजय को 

पाण्डवो कं पास भेजंगा । आप लौट जायं 1” 
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(श्र० २०--३२ ) 
तव धृतराष्ट्र ने संजय से कहा, “हे संजय, सुनते है, पाण्डव उपप्लव 
मेआ गए । उन्हं सम्मान के साथ स्वस्ति कहना ओौर उनकी कुशल 
पुच्ना एवं ओर भी समयानुकूल जो समञ्च, कहना 1 यहां धृतराष्टूने 
संजय को बहुत सौमित अधिकार देकर केवल रामा-रामी करते के लिए 
भेजा था । बातमें रत्ती भर भी जान न थी, पर संजय अनुभवी थे। उपप्लवं 
मे जाकर उन्होने मीठे शब्दो मे दोनों भोर की कुशल का लंबा लेवा-गोखा 
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दिया जौर कंहा, “एक बात मृजे रात मे धृतराष्ट्र ने जो वुलाकर कटी 
थी, उसे भी सुन लो ।” धृतराष्ट्र का यह्‌ यृष्त संदेश व्यथं की लत्लो. 
चप्पो जौर धमकी से भरा हमा था। उसकी ध्वनि यही थीकि युद्धन 
करके शान्ति रक्खो, “वह्‌ जीवन भो मृत्यु जसा है, जिसमें अपने बंधुवांधवों 
का वध करके जीवित रहना पड़ । पाण्डव इतने नीच कभीनहुगेकि 
निधंमं कमं करने पर उतारू हों ।"' उसे सुनकर युधिष्ठिर हक्के-ववके रह्‌ 
गए मौर कहा, “हे संजय, युद्ध से विरत रहना चाहते हो तो युद्ध भड्काने 
वाली यह्‌ बात वयों कहते हो ? ठीक है, युद्ध से अयुद्ध अच्छाहै। यदि 
अयुद्ध मिलता हो तो कौन युद्ध चाहेगा ? कौन रेसा दंव सेअभिणप्तहै कि 


(8 


जान-बूल्लकर युद्ध करेगा ? तुम जानते हो कि हमने कितने कष्ट सहे है, 
फिर भी जो पहली स्थिति थी, वह्‌ लौट आवे ओर इन्द्रप्रस्थ का राज्य हमें 
मिल जावे तो हम शमकीौ नीति का पालन करेगे ।"' उत्तर मे संजयने 
वैराग्य भरे उपदेश का पेतरा बदला ओर धमं की दुहाई देते हए कहा, 
“हि युधिष्ठिर, यदिरेसाहीहो कि कौरवयुद्धके विना तुम्हं कुछ न देने पर 
अड जायं तो भी मेरी सम्मति है कि तुम्हारे लिए युद्ध से राज्य लेना अच्छा 
नहीं, अन्धक वृष्णयो के यहां जाकर भिक्षावृत्ति करना अच्छादै। जोधमं 
करता है, वह महाप्रतापी सविता की तरह चमकतां है । यदि धमे की हानि 
हो ओर परथिवी ही मिलजाय तो भी दुःख ही है । तुम अश्वमेध ओर राजसूय 
कर चुके हौ । अव सत्य ओर आजंव की सीमा तक पहुंच कर फिर भी इस 
यद्ध-रूपी पापिष्ठ कमं को क्यों सोचते हौ ! " युधिष्ठिर यद्यपिस्वयं धमं के 
पक्षपातीं थे, किन्तु संजय ने जो धम कौ रट लगाई, उससे वे भी खिन्न हो 
गए, “हे संजय, यह्‌ सच दै कि कमं से धमं अच्छादै; परमेरी गर्हा करते 
के पहले यह भी तो जान लोकिर्म धमं कर रहाहूंया अधमं । जहां अधमं 
धमेकारूपवना लेता है वहां फिर धमं अधमं जसा दिखाई देने लगता 
है। मेरी तो वृत्ति एेसी है कि पृथिवी के धन को, देवलोक, प्रजापति लोक 


या ब्रह्मलोक के धन को भी अधमं से नहीं चाहता 4 
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कष्ण दवारा संजय को उत्तर 


हां कथाकार ने यह उल्लेख किया है कि युधिष्ठिर ने संजयके सामने 
धमं ओर कमं के तारतम्य की व्याख्या करने के लिए कृष्ण को प्रेरित 
किया, यद्यपि एक वार कृष्ण द्वारका जा चूके थे ओर दोवारा उनके 
उपप्लव आने का उल्लेख नहीं है । हो सकता है किजसेओरलोगभा रह 
थे,वेभीञआगएहं; क्योकि एसे गाढे समय में उनसे सलाह लेकर ही पाण्डव 
आगे बढ़ सकतेथे। कृष्ण की ओरसे संजय के सामने कमं की वहत 
ही सन्दर मीमांसा की गई है, “हे संजय, म तो सवके लिए शम चाहता 
हं, पर जहां धृतराष्ट्‌ ओर दुर्योधन जसे गिद्ध हों, वहां युद्ध क्यों न छिंड 
जाय ? कमं ओौर विद्या इन दोनों के विषयमे प्रज्ञाशील ब्राह्मणों के भिन्न- 
भिन्न मतहैँ। कोई कमं से सिद्धि, कोई विद्या (ज्ञान) से सिद्धि कहते 
दै। कंसाभी विद्वान्‌ याज्ञानी हो, विना खाए उसकी भूख नहीं बुञ्चती । 
जो ज्ञान कमं को साधता है, उसी काफल, दुसरे का नहीं । यहां तो कमं 
का ही फल दिखाई देता है । जल पीने से ही प्यासे की प्यास मिटती है। 
जो कमं का त्याग ठीक समक्ता हो, उस निवल का लप-लप करना व्यथं 
है (तत्र योऽन्यत्कर्मणः साधुमन्येन्मोघं तस्य लपितं दुवंलस्य )। कमंसेही 
देवता चमक रहे हैं । कमस ही वायु बहु रहीहै। सुयं तन्द्रारहित कमं 
से ही नित्य उदय होकर दिन ओर रात का विधान कर रहा है । चन्द्रमा 
चिना आलस्य के नक्षत्रों से सम्पकं सिद्ध करके मास ओर अधंमास बना 
रहे है । अग्नि विना तन्द्राके प्रज्वलित रहते हृए प्रजाओं के लिए काथं 
कर रहे है । देवी पृथिवी विना तनद्रा से अपने बल से इस भारी वोक्ञे को 
ढो रही है । नदियां बिना तन्द्रा के जलो का प्रवाह केर रही हैँ । विना 
तन्द्रा के मेव अन्तरिक्ष ओर धुलोक को अपनी गंभीर ध्वनि से गुंजाते हए 
जल बरसाते हैँ । देवराज इद्ध ने प्रमाद के विना ब्रह्मचयं का पालन किया 
ओौर देवं मे श्रेष्ठता पाई । सुख ओौर मन की प्रिय इच्छाओं को रोककर 
एवं सत्य धमं ओर दम के प्रमाद-रहित पालन से देवराज इन्द्र ने आधिपत्य 


` भ्राप्त क्रिया । वृहस्पति ने चित्त जीर इन्दियो को रोककर ब्रह्मचयं ब्रत का 


पालन क्रिया । इसीलिए उन्है देवो में गौरव मिला । जितने देव ओर सुनि 
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है, वे ब्रह्मचयं से ही वेदज्ञान ओौर कर्मं कासेवन करते हुए तेजस्वी बनते है। 
हे संजय, सव लोक के लिए इस सहज नियम को जानते हुएभी क्यों तुम 
कौरवो के पक्ष में ही खिच रहै हो ? यदि कौरवो के नाश किये विना कोई 
सफलता का उपाय पाण्डवो के हाथ लगतातो धमकी रक्षा हो जाती 
ओर इन्हे पण्य भिलता। यदि यथाशक्ति स्वकमं पूरा करते हुए दैववश 
उन्हे मृत्यु काभी सामना करना पड़ा तो उनका मरण भी श्रेयस्कर 
है। क्या तुम यह मानते हौ कि धर्म॑तंत्र युद्ध से स्थिर रहता हैया 
तुम्हारा यही विचार हैकि युद्धनकरनेसे धममंतन्त्र वनताहै ? तुम्हारी 
बात मृजे कुछ गोलमोल जान पड़ती है। यदि कोई दूसरे कौ भूमि 
बलपूर्व॑क लेना चाहता है तो युद्ध अवश्य होगा। इसीलिए कवच, शस्त्र 
ओर धनुष उत्पन्न हुए है । इन्र ने दस्युओं के वध के लिए ही इन वस्तुओं को 
बनाया है । है संजय, कौरवो से जाकर कहना किएेसे युद्धमेहमारा वधभी 
राज्य से अच्छा होगा । कौरवं ने जव द्रौपदी को सभाके बीच बृलवाया 
तब किसी एकने भी धमं की बात न कटी । उस समय कणे ने अर्जुन के 
हृदयम जो नुकौला वाग्बाण मारा था, वह आज भी छिदा हुआ है । यदि 
आज स्वयं मेरे जाने की भी आवश्यकता हो तो मँ हस्तिनापुर चल सकता 
हं । पाण्डवो का उदेश्य दछयोड़ विना यदि शान्ति करा सक्‌ तोमेरा पुण्य 
होगा भौर यै समञ्ुगा कि मुज्ञसे अच्छाकाम हुआा। दुर्योधन क्रोधका 
महावृक्ष है । कणं उसका तना, शकुनि उसकी शाखा है । दुःशासन फूल 
फल है, पर इसकी जड निर्वृद्धि धृतराष्टूको ही मानना पड़ेगा, अथवा राजा 
धृतराष्ट्र ओर उसके पुर भारी वन के समान हैँ । पाण्डव उसमें रहने वाले 
व्याघ्र ह| हे संजय, एेसा होना चादिए कि वन ओरव्याघ्रकानाशनदहो। 
वनन रहेतोव्याघ्रमराहीहुभदै। बाधन रह तो वन कटा ज॑ंषाहै। 
इसलिए बाघ वन को वचावे ओौरवन बाघ कापालन करे, यही उचित है। 
पाण्डवों को हिमालय कौ तराई मे खड़े हुए चे शालवृक्ष समज्ञो । कौरव 
उन मालक्षन लताओं के समान है, जो ऊंचे चढ़कर उन वृक्षों को लपेट लेती 
है । महावृक्ष के आश्रय के विना लता कभी नहीं बढ़ पाती । पाण्डव शुश्रूषा 
मौर युद्ध दोनों के लिए तैयार है । धृत राष्ट जो उचित समज्ञे, करे 1” 
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संजय द्वारा भेजे हुए युधिष्ठिर के कुशलप्रश्न 


संजय ने कृष्ण ओर पांडवों के आशय को भली प्रकार समञ्च लिया । 
युधिष्ठिर नै अत्यन्त विनीत वचन कहकर संजय को विदा किया। 
युधिष्ठिर दवारा कहे हृए कुशल-प्रण्नो वालायह्‌ अध्याय (उद्योग, अ० ३० ) 
अत्यन्त उदात्त शैली मे लिखा गया है, जिसका कुछ नमूना इस प्रकार हैः 
“हे संजय, स्वस्ति भाव से जाओ । तुमने हमारा कुं अप्रिय नहीं किया । 
वे ओौर हम दोनों तुमह शुद्ध आत्मा मानते है। तुम कल्याण-वाक्‌, शीलवान्‌ 
ओर दृष्टिमान्‌ हो। तुम्हे सच वात कहते हुए मोह या कोध नहीं होता। 
तुम्हारी धमंवती, अथवती, प्रियवती वाणीस मँ परिचित हं। तुमया 
विदुर, दोही दूतके रूपमे यहां आने योग्य थे} 

“हे संजय, यहां से जाकर वहां उन योग्य ब्राह्मणो से हमारा प्रणाम 
कहना, जो महाकुल मेँ उत्पन्न ह, जो वैदिक चरणों से संबंधित हः जो धमं- 
सूत्रों में व्याख्यात धर्मोसे युक्त है ओौरजो स्वाध्यायी हैँ । वनों मँ रहुने वाले 
तपस्वी भिक्षुओों से भी प्रणाम कहना । वहां के वृद्धो से एवं राजा के पुरोहित 
आचाय ओर ऋत्विजो से मिलकरमेरी ओर से कुशल कहना । उन आचार्यं 
द्रौण से, जिन्होंने वेद-ज्ञान के लिए बरह्माचयं धारण किया ओर चतुष्पात्‌ 
अस्तर-विद्या का विधान किया एवं उनके तेजस्वी पुत्र अश्वत्थामा सेभी 
कुशल कहना । महारथी कृपाचायं,प्र्ञाणील भीष्म, स्थविर राजा धृतराष्ट्‌ 
के चरणोमें मेरा प्रणाम कहना । धृतराष्ट्र के उसज्येष्ठ पुत्र सुयोधन से 
भीमेरी ओर से कुशल भूना । ओर भी दुःासन, विदुर, चित्तेन, सोमदत्त, 
आदिसेमेरी ओर से कुशल पचना । कौरवो के धरो मे जो कुरुवृद्ध ह ओर 
जो उनके पत्र पौतत-श्राता आदि युवा है, उनसे भी कुशल कहना । वसाति, 
शाल्व, केकय, अम्बष्ठ ओर त्रिगं त के, प्राच्य उदीच्य, दक्षिणात्य, प्रतीच्य 
एवं पवंतीय राजारओं से भी, जो कौरवो का पक्ष लेकर आए हों, कुशल 
पूषछठना । हाथियों के महामात्र, रथी, अश्वसादी महामात्र, इनसे अनामय 
कहना । अमात्यो से, दौवारिकं ने, सेनाध्यक्षो से ओर आय-व्यय गणना 
विभागमे काम करने वाले युक्त नामक अधिकारियों से एवं उनके अध्यक्षों 
सेमेरीओरसे कुशल कहना । गान्धारराज शक्रुनि ओर सूर्यपुत्र कर्णं से 
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एवं अगाधबुद्धि विदुरसे भी कुशल पूना । राजकुल कौ उन वृद्धा सतियो, 
जो माता पदवी-धारिणी हैँ भौरमन्य वृद्धा स्तयो से मेराजभिवादन कहना 
भौर पुदछधना कि उनकी वृत्ति तो निविघ्न है । ओर हमारे परिवारकीभी 
स्तिया या जो अन्य बहुएं या पटरानी के दूसरी प्रजावती संज्ञक रानियां | 
या कन्याएं हों,उनसे भी कुशल कहना । वे सव कल्याणी, अलंकृता, वस्त्रवती 
, ओर भोगवती बनकर रहँ 1" इसके भगे युधिष्ठिर का मन राजकुल ओौर 
` राज्य पर आधित भव्य अनेक प्रकारके व्यवितियों पर जाताहैजौरवे 
उन्हे भी अपना कुशल भेजते हैँ । इनमे वेश की स्त्रियां दास, दासी पुत्त 
कढ्ज, खंज, अंगहीन, स्थविर आदि के विषय में युधिष्ठिर ने जानना चाहा 
कि पुराने समय से जो उनकी वृत्ति बंधी थी, वह्‌ सुरक्षित थी या नहीं । यह्‌ 
. भारतीय राजशास्त्र का सिद्धान्त था कि अनाथ, कृपण, अंघे, लूले, लंगड़े 
ओर जो दस्तकारी करने वाले बृढ हो गए हौ, उन्ह राज्यकी भोर से पालन 
, के लिए वृत्ति दी जाय । कौटिल्य के अथंशास्त्र, मनुस्मृति ओर्‌ शुक्रनीति 
मे इसका उल्लेख है । समूद्रगुप्त ने प्रयाग प्रशस्ति मे भौ इसका उल्लेख 
किया है। अन्त में युधिष्ठिर ने दुर्योधन के लिए इतना विशेष संदे भेजा, 
“हे सुयोधन, तुम्हारे हृदय में जो यह वृत्ति रहती है कि तुम ही अकेले 
कुरुओं का शासन करो, उसकी कोई एेसी युक्ति मेरी समज् मे नहीं भाती, 
जो तुम्हे अच्छी लगे। पांच भाद्योंके लिए पांच गांवभी लेकर संतुष्ट 
. हो जाऊंगा । परस्पर की प्रीति ओर शान्ति ही इष्ट है। भाई-भाई्‌ ओर 
पिता-पुत्र मिले रहँ, यही मेरी इच्छा है 1” 
हस्तिनापुर लौटकर संजय धृतराष्ट्‌ के राजभवन में पहुंचे । दौवारिक 
से सूचना भेजकर वे राजा से मिले भौर युधिष्ठिर कौञरसे कु्कुणल 
संदेश निवेदन क्रिया, किन्तु दिनभर की याव्रा से थके होने से उन्होने राजा 
से कहा करि अवँ आराम करूंगा भौर कल सभामेकोरवोंके सामने 
युधिष्ठिर का वचन सुनाऊंगा । 





। 
| 
(~ 
। 
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४५ : : प्रजागर पर्व 
(अ०३३--४०) 
विदुरनीति 


कथा के चलते हुए प्रवाह के वीचमें कुद देरके लिए रुककर प्रज्ञाशील 
ग्रन्थकार ने दो विशिष्ट पर्वोँको स्थान दिया है। पहला प्रजागर परव है, 
जिसमें प्राचीन भारतीय नीतिशास्त्र या जीवन के प्रज्ञा-णास्त का बहुत ही 
सुन्दर विवेचन है । विदुर वक्ता ओौर धृतराष्ट्र श्रोता हैँ । दूस रा सनत्युजात 
पव है, जिसमें उस अध्यात्म शास्त्र का, जो उपनिषद्‌ युग की पृष्ठभूमि में 
विक्रसित हुआ था, अत्यन्त श्लाघनीय सारांश दिया गया है । 

प्रजागर पवं मे आठ अध्याय भौर पांच सौ तीस श्लोक है। यह प्रकरण 
विदुर-नीतिके नाम से लोकम प्रसिद्धहै। इसे प्रजागर क्यों कहा गया, 
इसका हेतु इस प्रकार है: जव संजय ने तत्काल पूरीबातन कही तो 
धृतराष्टर्‌ के निवेल मन में किसी भारी अनथं की आशंका हई । इस चिन्ता 
मे उनकी नींद चली गई । संजय न जाने क्या संदेश लाया है, यह्‌ सोचकर 
वे बहुत अस्वस्थ हो गए । प्रजागर का अथं जागरण या निद्राक्षय है। 
धृतराष्ट्‌ ने द्रुत भेज कर तुरन्त विदुर को बुलवाया.) विदुर स्वयं बड़ प्रज्ञा- 
शीलथे। वे धृतराष्ट्‌के लगभग रातदिनके साथी थे ओर धृतराष्टर उनकी 
समज्ञदारी के भक्त होकर उन्हँं बहुत मानते भी थे । लिखा है कि धृतराष्ट्र 
से मिलने के लिए विदुर को बाधानथी। राजासे मिलने के लिए ओरों 
को समयनियत करना पडता है, पर विदुर को छूट थी कि जव चाहं ,मिले1 
धृतरष्ट्‌ विदुर्‌ के लिए कभी अकाल्य न थे, अर्थात्‌ सदा मिल लेते थे । 


प्रज्ञा-दशन 


आरम्भे ही विदुर को महाप्राज्ञ कहा गया है । सूत्र रूपमे प्रज्ञाकी 
व्याख्या, यही इस विशिष्ट प्रकरण का शीषंक है । प्रज्ञावान्‌ व्यक्ति प्राज्ञ 
कहा जाता था । उपनिषदों के युग में जहां अध्यात्म ओर दशंन-तत्त्व का 
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इतना विकास हुआ, वहीं उसका जो अंश मानव-जोवन की व्यावहारिक 
आवश्यकता के लिए निचोड लिया गया, उसी समक्षदारीका नाम प्रज्ञा था 
अथवा कह सकते हँ कि मानव ने निजी जीवनमें ओौर सामाजिक व्यवहारों 
मे समक्ञदारी का जो सुन्दर धरातल तैयार किया था, उसी प्रज्ञा की दृढ्‌ 
भूमि पर ऊचे उठते हुए लोग उपनिषदों के अध्यात्म तक पहुंच सके होगे । 
प्रज्ञा एक मूल्यवान्‌ शब्द बन गया था । आज अंग्रेजी मे जिसे कामनसेन्स या 
हिन्दी में समज्ञदारी कहते है, वह प्रज्ञा शब्द से अभिहित था । उस युगके 
ही भासपास यूनान मे भी प्रज्ञा का दृष्टिकोण विकसित हुआ था, जैसा हम 
सुकरात आदि विचारकोंके दष्टिकोणमे पातेर, जो यह्‌ चाहते थे कि 
मानव प्रत्येक क्षेत्र मे व्यावहारिक वुद्धिमानीसे कामले भौर बृद्धिपूर्वंक 
विचारशंली से ही सवत्र विचार करे। प्रज्ञा को बोल-चाल की पालीया 
मागधी भाषा में पञ्जा गौर अधेमागधी मे पण्णा कहा जाता था । हारा 
विचार दहैकिवोलीके किसी भेद मेंप्रज्ञाकारूपपण्णासेपंडाहौो गया। 
इसका वही अथं है, जो प्रज्ञा का था, अर्थात्‌ हर बातमेंओरहर काममें 
बुरे ओर भले कौ पहचान । कमं ओौर विचार में ेते सुलज्ञे हुए व्यक्ति को 
ही पंडित कहने लगे । पंडित, प्रज्ञावान्‌ ओर प्राज्ञ काएक ही अथे था। 
प्रज्ञा का मुख्या लक्षण यह है कि वह्‌ संसारिणी" होती है, अर्थात्‌ प्रत्येक वात 
पर वह समाज की स्थिति याजीवनके दृष्टिकोण से विचार करती है। 
धमे, अर्थं, काम, यह विवगं प्रज्ञा का मुख्य विषय है - 
यस्य संसारिणी प्रज्ञा धर्मार्थावनुवतंते । 
कामादर्थं वृणीते यः स वे पंडित उच्यते ॥ 


पंडित की व्याख्या 


विदुर ने आरम्भ में पंडित ओर मूखं इनकी व्याख्या की : “पंडित या 
प्राज्ञ वह है, जो जीवन में प्रशस्त ध्येय को चुनता है, निदित में मन नहीं 
देता । श्रद्धा उसके कर्मो का मुख्य लक्षण है । वह्‌ जो लक्ष्य बनाता है, उससे 
क्रोध, दपेया सम्मान कौ इच्छा उसे नहीं हटा पाती । वह जो सोचता है, 
उसके क्म से ही वह व्यक्त होता है, कहने से नहीं । शीत, उष्ण, गरीबी, 


-दैकरिवह समज्ञ-वृज्लकरर अपने कार्योकां निश्चय करता है 
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अमीरी, ये उसके कायं में विघ्न नहीं डालते । वह्‌ शवित के अनुसार ही 


इच्छाकरताहै ओर शक्तिसे ही कमं की मावा वनाता हे । विना पृषे हुए 


दूरे के काममें हस्तक्षेप नहीं करता । यह पंडित की सवसे बड़ी पहचान 


टे, कामवश नहीं । 
जो नहीं मिल सकता, उसे वह चाहता नहीं । जो नष्ट हो चूका है, उसका 
सोच नहीं करता । वह्‌ आपत्ति घवराता नहीं । यही पंडित की पहचान 
दै। जौ निश्चय करके उसपर वद्‌ चलता है, वीच में सकता नहीं, जिसने 
अपने मन को साधकर समय से अधिक-से-जधिक दुहना सीखा है, वही 
पंडित है । गंगा के गहरे दह के समान पंडित को क्षोभ नहीं होता । उसे न 
सम्मानसे हषं ओर न अपमानसे ताप होता है । वह काम की युवित ओर 
मनुष्यों से व्यवहार का उपाय जानता है! जौ आयं जीवन की मर्यादाओं 
का रक्षक है, जिसकी प्रज्ञा उसके स्वाध्याय के अनुरूप है, वही पंडित है । 
जो दरिद्र होकर वड़ी-वड़ी इच्छाएं करता है, जो विना कमं के फल चाहता 
रहता है, वह्‌ मूढ है । जो अपने अर्थं को त्याग कर दूसरे के काम मे उल्ा 
रहता दै, जो भिन्न के काममें मिथ्या व्यवहार करता दै, वह मूढहै। जो 
कत्तव्य को टालता रहता है, सव जगह शंकाशील रहता है, जिसे शीघ्र 
करना चाहिए, उसे विलम्बसे करता है, वह्‌ मूढ़ है। जो विना बुलाए जाता 
है, विना पृष्ठे बोलता है, जो अपनी तुटियों को न देखकर उनके लिए दूसरों 
पर कटाक्ष करता है, जो निठल्ला रहकर भी अलभ्य वस्तु पाने की इच्छा 
करता दै, वह मूढ दहै। धनुर्धारी का छोड़ा हुआ बाण एक भी व्यक्तिको 
मारसकेयान मार सके, पर वृद्धिमान्‌ की चलाई हुई युरिति सारे राष्ट 
ओौर राजा को नष्ट कर डालती है |" 

इस कथन से सूचित किया गया है कि प्रज्ञावादी दशंन जीवन के सव 
व्यवहारो को चलाने के लिए ओर विशेषतः | राजधमं के लिए अत्यन्त 
महत्त्वपणं था। वह्‌ जीवनोपयोगी सव दशंनों म सिरमौर था। 

“हे राजन्‌, इस विश्व का कर्ता एक अद्धि तीय ब्रह्म है, जिसे दुम नहं 
जानते । जंसे समुद्र पार करने के लिए नाव उपयोगी है, वैसे ही अकेला 


` सत्य स्वर्गे तक पहुंचने कौ सीढ़ी है । जसे साप विलशाग्री चूहे को खा लेता 
` है, वैसे ही जो राजा दिग्विजय के लिए नहीं उठता भौर जो ब्राह्मण अपने 
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पाण्डित्य के प्रकाश के लिए देश यात्रा नहीं करता, उन दोनों को यह भूमि 
ग्रसलेतीहै। दो नुकीले कटि शरीर को सुखाने वाले है, एक निर्धन की 
कामना ओर दुसरे असमथं का कोप । है राजन्‌, मनुष्य तीन प्रकार के होते 
है, उत्तम, मध्यम ओौर अधम। उन्हें उनके योग्य कामों में लगाना चाहिए । 
अल्प बुद्धि, दीघंमूत्री, आलसी ओौर चापलूसों के साथ परामणे करना 
पण्डित को उचित नहीं । बड़ा-बूढा सम्बन्धी, टोटे में पड़ा हुञ कुलीन, 
दरिद्री मित्र, निःसन्तान वहन, इन चारों का प्रतिपालन उत्तम गृहस्थका 
कत्तव्य है । वृहस्पति ने इन्द्र से कहा था कि चार बाते तुरन्त फल दिखाती 
ह- देवताओं का संकल्प, प्रज्ञाशील की युक्ति, विदान कौ साधना ओर पापः 
कर्मो का क्षय । मनुष्य को उचित है कि पिता, माता, अग्नि, आत्मा भौर' 
गुरु इस पंचाग्नि की नित्यसेवा करे। पाँच इन्द्रियों मेँसे यदि एकभी 
छिद्रयुक्त हो तो उसी रास्ते मनुष्य कौ प्रज्ञा नष्टहो जाती है, जसे नीचेके 
एक छद से मशक का सारा पानी बह जाता है । निन्द्रा, तन्द्रा, भय, करोध, 
आलस्य ओर काम को लम्बा टालने की प्रवृत्ति, इन छः दोषों को छोड़ने 
मे ही भलाई है । सत्य, दान, अनालस्य, अनसूया, क्षमा ओर धृत्ति, इन छः 
गुणो को रखना ही अच्छा है । ये आठ बातें आनन्द का मथा हुआ मक्खन 
है मिच्नोकासमाज, महान्‌ धन-प्राप्ति, पुत्र कासुख, स्त्री का सुख, 
समय पर मीठी वाते, अपने वगं में सम्मिलन, इष्ट वस्तु की प्राप्ति ओौरः 
लोक में सम्मान । जिस घरमे नौ द्वारैः तीन खम्भ ह, पचि सूचनालाने 
वाले साक्षी या सेवक हैँ ओर जिसमें क्षेज्ञ आत्मा स्वयं वैठादहै, एेसे इस 
शरीररूपी गृह को जो ठीक प्रकार से जानता है, वही परम बुद्धिमान्‌ है 1“ 
्रज्ञादशंन में समाज ओर निजी जीवन, दोनों का समान महत्व था, वयोंकरि 
दोनों को सफलता से चलाने के लिए प्रज्ञाया समज्ञदारी की आवश्यकता 


है। 


युधिष्ठिर का प्रज्ञायुक्त आचार 


इसके अनन्तर एक प्राचीन कथानक का आश्रय लेते हुए बीस श्लोकों 
मे असुरो के राजा सुधन्वा द्वारा अपने पूत को सिखाई गई राजनीति का ` 


ज ल १ 
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सारांश कटा गया हे । अगते अध्याय मे धृतराष्ट्र प्रश्न करते ह कि युधि- 
ष्ठिर का वह प्रायुक्त आचार क्या है, जिसे तुम अभी देव आए हो 1 यहां 
एक्‌ श्लोक ने धृतराष्ट्र कौ भीतरी स्थिति भी उसी के मुख से प्रकट की गई 
टै, “हि विदुर, म पापकी आशंका करता हं । मुञ्चे पाप ही दिखाई पड़ता 
है। इसलिए मेरा मन भीतर से घवराया हमा है । तुम जो मेरे लिए 
समञ्ञो, कठो ।" एसे सरल भाव के उत्तरमें विदुर ने भी उदारता प्रकट 
करते हुए कहा, “जो जिसका हितू है, वह उसे अच्छीया बुरी, प्रियया 
अग्रिय सव बातें वता देता है । मँ कौरवोंका हित चाहता हू, इसलिए 
उनके कल्याण के लिए धर्मयुक्त वात कहुगा। हो सकता है, कपट के काम 
भी सफल होते जान पड़, पर तुम उधर मन मंत करो । ठीक युक्ति से कियां 
हआ काम यदि सिद्धनमभी होताहो तो उससे मनको छोटा मतकरो 
कमंकीजो रुकावट है, उनको समज्ञकर कमं करो, हंडवडी सें नहीं| 
जो अपने राज्य के कोश, जनपद, दण्ड, वृद्धि, क्षय एवं सेना आदि की 
उचित मात्राके विषय में पक्की जानकारी नहीं रखता, वह्‌ राज्यमें स्थिर 
नहीं रह सकता । जो इन्ह टोक से जानकर इनकी देखभाल करता है ओर 
धमं ओर अथे की जानकारी रखता है, वह राजा राज्यमें दृढता प्राप्त 
करता है। राज्य मिल गया, वस इतना ही पर्याप्त नहीं है । यदि राज्य 
चलाने की शिक्षा नहीं है तो राज्य-लक्ष्मी नष्ट हो जाती है1 मद्धली वंसी 
मे लगा हुआ चारा देखती है, भीतर की कटिया नहीं देखती । एसे ही जो 
कमं के भीतर छिपी अड़चनों को नहीं देखता, उसके बाहरी रूपों को देवता 
है वहु नष्ट हो जाता है । जिस ग्रास को निगला जा सके, जो सटका हुआ 
पच जाय ओौर जो पचा हुआ अन्त में हित करे, उसी को खाने मे भलाई है । 
वृक्ष के कच्चे फलों को चुनने वाला उनमें रस नहीं पाता । उसके लिए 
बीज भी नष्टहो जाताहै। परसमयपर पका हुआ फल तोडने से र्न 
ओर बीज दोनों भिलते हँ। जैसे भेवरा फूलों से रस चुनतादहै, वंसेही 
भिन्न-भिन्न मनुष्यों से अपने उपयोग की वस्तुओं का संग्रह करना चाहिए । 
फूलों को चुनना उचित है, उनकी जड़ काटना ठीक नहीं । बगीचे मे जैसा 
माली करता है, वैसा करे । कोयला फएंकने वाले के जसा व्यवहार न करे 1 
काम करने से क्या लाभ होगा, न करने से क्या हानि होगी, इस बात का 
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विचार करके तब फिर करनेयान करने का निश्चय करे। जिससे किया 
हआ परिश्रम निरथक हो, एसा काम सदा अकरणीय है । बुद्धिमान व्यविति 
अपनी प्रज्ञा मे किन्हीं से कामों को सोचता है, जो आरम्भमें छोटे है, पर 
फल बहुत देते हैँ जौर फिर तुरन्त उन्हें करने लगता है, उनमें विध्न नहीं 
करता । जो सबको ऋजु भाव से देखकर अपनी जगह वैठे-वेठे ही चूपचाप 
आंख से सबको पी जाता है, एसे राजा को प्रजा चाहती है । मन, वाणी, 
कमं ओर दृष्टिसेजो लोक को प्रसन्न करता है, उसे ही लोक चाहता है। 
व्याघ्रसे जसे पणुडरते ह" वेसे ही यदि राजा से उसकी प्रजा डरेतो समु- 
द्रान्त राज्य भीक्िसिकामका? वायु जसे मेघोंकोचिटका देतीहैवंसे 
ही राजा अनीति से वाप-दादों का राज्यखो देतारहै। पहले सेसनज्जन 
जिस धम्म-मागं पर चलते भाए है, उस पर चलने वाले राजा के लिए धरती 
धन-धान्य से पूणं हो जाती है । पराए राष्ट को छिन्न-भिन्न करनेमेंजो 
व्यथं समय जाता है उसे यदि स्वराष्ट्‌के प्रतिपालनमे लगाया जायतो 
क्था कहना । 
य एव यत्नः क्रियते परराष्टावमंदने । 
. स एव यत्नः क्त्यः स्वराष्टरूपरिपालने ॥ (उद्योग ३४।२८) 
राज्य लक्ष्मी का मूल धमं है । गाए गन्धरसे, ब्राह्मण वेदसे, राजा 
चरोंसे ओर इतर जन आंखों से वस्तु काज्ञान करते हैँ । सिल्ला बीन कर 
खानेवाला जैसे धीर भावसे उसे वीनता है, एेसे ही जहां-तहां से बु द्धिमानौं 
के सुकमं ओर वचनों का संग्रह राजाओंको करना चाहिए । कड़.वी गायको 
दहने में महाक्लेश होता है, पर सहेज गाय के लिए यत्न नहीं करना पड़ता । 
जो विना तपाये ज्लुक जाता है, उसे कौन तपातादहै ? जो स्वयं ज्लुका हुआ 
काष्ठ है, उसे ज्लुकाना नहीं पडता । इन उपमाओं को मन में रखक्रर जो 
अपने से बलवान है, उसके सामने ज्ञक जाना चाहिए, क्योंकि बलवान के 
सामने ज्लुकनाएेसा ही हँ, जैसे इन्द्र को प्रणाम करना : 
इन्द्राय स प्रणमते नमते यो वलीयसे । (उद्योग ३४।३५) 
पशुओं का बन्धु मेघ है । राजाओं के .बन्धु उनके मि होते हैँ । स्वियों 
के बन्धु पति भौर ब्राह्मणों के बन्धु वेद हैँ । धर्म की रक्षा सत्यसे, विद्याकी 
नियमपूवंक अध्ययन से, सौन्दयं कौ साज-श्णगारसे भौर कुल की आचार 
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सेहोतीहै। मेरी समञ्ञसे आचारहीन व्यक्ति की कुलीनता का कोई अर्थः 
नहीं । अनः 


य वणं मरं जन्मलेने पर भौ सदाचार से ही व्यक्ति कौ विशेषता 
होती है । पराये के धन, रूप, वल, कुल, सुख ओर सौभाग्यमें ईर्ष्यां की 
वृत्ति अन्तहीन रोग है । विद्यामद, धनमद, कुलमद मूढं केलिएतोयेमदः 
है, पर सज्जनो के लिएये ही संयमके हेत्‌ बन जाते ह । 


प्र्ञादशंन में शोल का महततव 


्र्ञादशेन के अनुसार जीवन मेँ सवते अधिक महत्त्व शील या सदाचार 
काटै। सुन्दर वस्तरोंसेसभा, घरमेगौ होने से भोजन, सवारी होने से 
मागं ओर णील होने से सवकुद जीत लिया जाता दै । मनुष्य का शील 
प्रधान है 1 जिसका शील जाता रहा, उसके जीने का कोई अर्थं नहीं, चाहे 
उसके धन ओर वन्धु कितनेभीहों। नमककी उली के साथ जो निधन 
रोटीखालेते है, वह्‌ भी न्दं तरावट देती है, क्योकि स्वाद भूखमें है । रईसों 
केपासभरूख कहां ? श्रीमन्तो में प्रायः भोजन की शक्ति नहीं हेती, पर 
ददद्रोंकौ काष्ठ भौ पच जाता दै । वेरोक-टोक विषयों मे छूटी हुई इन्दियों 
सेलोगदुःख पाते, जैसे राहु से सूयं-चन्दर। जोअपनेको न जीतकर 
अमात्य ओर अमित्रो को जीतने चलता है, वह दुःख पाता है । अपनेकोही 
पहले एक देण मानकर यदि जीत लिया जाय तो फिर अमात्य ओर अमिनो 
काजीतना सफल होगा। यह्‌ शरीर रथ है, आत्मा सारथी है, इन्दियां 
अश्व हैँ । कुशल व्यक्ति सधे हुए अश्वो से, धीर रथी के समान, सुख पूवक 
याच्ना करता है। इन्ियां वशमे न हों गौरः चाहे बहुत-सा धन मिल जाय, 
तो भी राजा एेश्वयंसे भ्रष्ट हो जाता है । आत्मा ही अत्मा का वन्धुहै 
ओर आत्मा ही आत्मा का शबरु है । अतएव संयत मन, बुद्धि ओर इद्दियों 
की सहायता से अपने को पहचानना चाहिए । काम ओर करोधरूपीदो 
घड़ियाल इस शरीर रूपी बारीक वुने हुए जाल मे छिपकर बृद्धि को कुतर 
रहे है । पापी कासाथन छोड़ तो अपापी को भौ दण्ड भुगतना प है, 
जंसे सूले पेड के साथ गी को भी जलना पड़ता है । नौच बुद्धिमातों पर 
आक्रोश ओर निन्दासे चोट करते हँ । उसका पाप वक्ता पर पडता ह 
क्षमाधारी छूट जाता है । गुणौ का बल क्षमा है । वाक्‌ संयम सवे कठिन 
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है । कुल्हाड़ी से काटा हुभा वन फिर शनैः-शनं फुटाव ले लेता है, पर वाणी 
का चोट खाया हआ नहीं पनपता, क्योकि वचन का वाण हृदय को भी छद्‌ 
डालता हे । मखं अपने मुंह से टपाटप वाग्वाण चलाया करता है, पर जिसे 
वे लगते है" उसका तो रातदिन मरण ही हौ जाता है । वृद्धिमानको चाहिए 
किसे ममंघाती तीर दूसरे परनछटोडे। देवता जिसका पराभव सोच 
है उसको बुद्धि हर लेते हैँ । हे महाराज धृतराष्ट्‌ | वही वृद्धि आपके पत्रो 
से विदालेचृकीहै, आप भी पाण्डवोंसे विरोध रखकर इस वात को नहीं 
समज्ञते । लक्षण-सम्पन्न युधिष्ठिर त्रिलोकी का राज्य पाने योग्य है। 
आपको वे गुरु मानते हैँ । अतएव उन्हं राज्य दे।"' 


धृतराष्ट्र का व्यक्तित्व 

विदुरने धृतराष्ट्र के व्यवितित्व की उधेडबुन करके यह्‌ निष्कं 
निकाला था कि व्यक्ति में बाजंव की कमी है, इसका सोचना कुटिलतासे 
भरादहै। ऊपर से थोड़ी देर के लिए पाण्डवों के हित का जवानी जमा-चर्चं 
करके फिर भीतर से उनकी काट सोचता है ओर भपने पूत्रो का पक्ष करता 
है। इसलिए विदुर नेधृतराष्टर के लिए सब गुणों का निचोड भआर्जवया 
हदय कौ सीधाई माना ओर कहा, “सव तीर्थो का स्नान एक ओर ओर 
सव भरुतों मे आजव का व्यवहार दूसरी बोर । या तो ये बरावर उतरेगे या 
आजंव कर भारी वैठेगा । इसलिए है राजन्‌, पने दन पुत्रों के प्रति ऋजुता 
का व्यवहार करो।*“ पनी वात दृढृतासे बैठाने के लिए विदुर ने यहां 
`एक चुटकुला सुनाया, जिसे वे पहले भी कौरव सभा मेँ द्रौपदी के प्रण पूछने 
कै अवसर पर सुना चूके थे (सभापवं ६१।५०-७६)। अंगिरा के पुत्र सुधन्वा 
भौर प्रह्लाद के पुत्र विरोचन दोनों युवकों का मन केशिनी नामक कुमारी 
पर गया । कन्या ने कहा, “तुम दोनों मे जो रेष्ठ हो, मै उसी की हूं ।'* दोनों 
उद्धत युवकों ने हार-जीत के फल पर जान की बाजी लगा दी 1 विरोचन 
ते कहा, “श्र का निर्णय करावे । "सुधन्वा ने विरोचन के पिता प्रह्लादको 
ही पंच बद दिया । प्रह्वाद बड़ फेर मे पड़े, पर सत्य का पद ऊंचा है । पुत्र हो 
या दूसरा हो, साक्षी देते समय सच ही कहना.धमं है । इसलिए प्रह्लाद ने निर्णय 
-दिया, “अंगिरा मृञ्चसे श्रेष्ठ है । अतएव हे विरोचन, सुधन्वा तुमसे उत्तम 





न 
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दै।"' प्रह्नादके इस अविचल सत्यसे सुधन्वा वहत प्रभावित हुभा भौर 
उसने विरोचन को प्राण-भिक्षा देते हए कहा, “मेरे सामने उस कुमारीके 
पैर धोते जाओ । विदुर ने यही समज्ञाया कि पत्रों के लिए ल्ूठ का सहारा 
मत लो, “देवता लाठी लेकर करिसीको मारने नहीं आते। जिसकी रक्षा 
चाहते है, उसे वृद्धि वाट देते हैः: 

न देवा यष्टिमादाय रक्षन्ति पञ्ञुपालवत्‌ । 

यं त्‌ रक्ितुमिच्छन्ति बुद्ध्या संविभजन्ति तम्‌ ॥ (उद्योग ३४।३५) 

वेद भी मायावी को उसके पापस पार नहीं लगाते । पंख निकलने पर 
पंछी घोसले से उड़ जाते दै, वमे ही अन्तकाले उसे वेद छोड जाते हैँ । 
यदि मान से अग्निहोत्र करे, मान से मौन साधे, मान से अध्ययन करे भौर 
मानसे यज्ञ करे, इनसे भय ही होता है अमय नहीं 1 इसके वाद विद्ुरने 
सत्य, लील, अनसुया आदि हृदय के शोभन गुणों के विषय में बहुत कुछ 
धृतराष्ट्र से कहा । “अधमं से प्राप्त धन से जो अपना छिद्र ठकता है वह 
चिद्र ढका नहीं जाता उसमे शौर भी दरार पड़ जाती हे । दुर्योधन, शकुनि, 
दुःशासन ओर कणं का पल्ला पकड़ कर तुम करिष.भलाई की आशा करते 
हो ? पाण्डव तुम्हँं पिता समञ्चते है, तुम भौ उन्हं पतर मानो 1" 


हंस-साध्य संवाद 

फिर विदुरने हंस-साध्य संवाद के रूप में एक बहुत ही उदात्त प्रवचन 
धृतराष्ट्र के सामने रक्खा । यह्‌ चरण युगके नीति विषयक साहित्य का 
जगमगाता हआ माणिक्य है । इसका जो अंश यहां है लगभग उन्हीं शब्दों 
मे वह शान्ति पवं में आया है (शान्ति २८८।१-४४) । वहां इसे हंस गीता 
कटा है । स्वयं भव्यय पुरुष प्रजापति की कल्पना सुनहले हंस के रूपमे की 
गईठे। उसे ही अन्यत्र हिरण्यपक्ष शक्रुनि कहा है। वह विश्वप्रतिष्ठ 
प्रजापति का सवं्रगामी रूप है जो सवके हृदय मे विद्यमान है ओौर ध्यान 
करने से सभी उसका साक्षात्कार प्राप्त कर सकते हैँ । सत्य, क्षमा, दम, 
शम, धृति, प्रज्ञा, तप इनके द्वारा ही हदय की ग्रन्थि का विमोक्ष संभव है । 
जञाद्धंन मे जो प्राज्ञ का उच्च स्थान था वह्‌ कोई नई कल्पना न थी, बल्कि 
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प्राज्ञ को ही वैदिक युग मे धीर कहते थे । उपनिषद्‌ युग में श्रुत ज्ञान प्राप्त 
करके जो उसे कर्मो मे उतारते थे उन्हें ही कर्माणि च्ियः' इन परिभाषा कै 
ञाधार पर धीर कहा जाता था । वह मल्यवान्‌ शब्द उपनिषद्‌ साहित्य मेँ 
बार-बार आता है । यहां भी महपि हंस को शरुतेन धीरः" कहा गया है । 
उन महषियों की यह काव्यमयी उदार वाणीथी। वे धमं में निरत अपने 
भीतर ही देखते थे, बाहर अन्य व्यक्तियों के दोपों पर दृष्टि न करते ये। 
इस संवाद का निचोड़ वाणी का संयम है । मनुष्यको उचित किरूखी 
मर्मच्छिद्‌ वाणी कभी न कहे । वह्‌ मुखमें साक्षात्‌ डायन ( निच्छति) 
कानिवासरहै। वाक्‌ कटकोंसे वठुकर लक्ष्मीनाणक ओर कुछ नहीं। 
बोलने सेन बोलना अच्छा है, यह पहला पक्ष है । उससे सत्य वचन अच्छा 
है, यह दूसरा पक्ष है । सत्य कथनसे भी प्रिय कथन तीसरा विक्रल्पहै, मौर 
उससे भी धममनुकूल वचन अन्तिम है । सत्यवादी, मृदु, दान्त, उत्तम पुरूष 
सवका अस्ति भाव चाहता है, किसी का नास्ति भाव नहीं। 
इतना सुनकर धृतराष्ट्र ने महाकुलों कौ वृत्ति ओर आचारो के विषय 
मे प्रश्न किया । प्रजादशंन सामाजिक गृहस्थधमं का समर्थक था । समाज 
को इकाई कुल है । अतएव व्यक्तियों के उच्च आचार-विचार का प्रत्यक्ष 
फल कुलो की श्रेष्ठता के रूप में समाज को मिलता है । व्यवित चले जाते 
है, पर कुल-प्रतिष्ठा पीढी दर पीढी बनी रहती है, अतएव महाकुल कंसे 
बनाए जायं--यह प्रएन प्रज्ञादशंन में महत्त्वपूर्णं स्थान रखता था । यह्‌ 
प्रकरण मनुस्मृति (२३।६३-६७) में भी आया है । प्राचीन भारतवासी कुल 
की प्रतिष्ठापर बहुत ध्यान देतेथे। ऋषियों की दृष्टि मे समाजिक 
उच्चता का आधार धन नहीं, तपश्चर्या, ब्रह्मविद्या, इन्दिय-निग्रह॒ आदि 
वंयक्तिक गुण ही थे जिनसे कुलो की प्रतिष्ठा बदृती थी । जिन कुलों 
मे सदाचार का पालन होता है वे अल्प-धन होने पर भी महाकूलो मे गिने 
जाते हँ (कुलसंख्यां च गच्छन्ति कषंन्ति च महद्‌ यशः । उद्योग ३६।२९) । 
यहां कूल संख्या से तात्पयं महाप्रवर काण्ड या उन गोत्त-सूचियों से टै जो 
बौधायन, आश्वलायन आदि श्रौत सूत्रों मे पाई जाती हैँ । उनमें उस समय 
के यशस्वी कुलो के नाम संगृहीत हैँ । जो महाक्रुलीन्है वे ही समाजके 
भारी दायित्व को संभालते है, जैसे सदन के वृक्ष (सं. स्यन्दन) की छोटी 
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लकड़ी भी रथमें लगी हुई भारी वोक्ञे को सह्‌ लेती है । इसी प्रसंग मेँ एक 
विलक्षण वाक्य आया है, जिसकी तुलनामें रखने के लिए शतसाहस्री संहिता 
मे हमे संभवतः ओर कुछ कठिनाई से मिलेगा । उस समय यह प्रथा थी कि 
प्रत्येक कुल या परिवार की ओर से एक प्रतिनिधि जनसमिति में सम्मिलित 
होता था। उसे कल-वुद्ध, स्थविरया गोत्र कहते थे। कूल की इकाई ही 
पीर जनपद संस्थाओं का आधार थौ । यहां कहा गया हिः 

ननः स सर्मिति गच्छेद्‌ यश्च नो निर्वपेत्कृषिम्‌ । (उद्योग ३६।३१) । 

अर्थात्‌, हममे से जो कृषिके लिए खेत मे वीज नहीं डालता वह्‌ समिति 
यासभासे वैठ्ने का अधिकारी नहीं! विदुरने अच्छे मितोंके संवंधमें 
भी कू बुद्धिपूणं वाते कहीं है । जिस मिक्नमें पिता के समान आश्वस्त 
हुआ जा सके, वही मित्र है आौर सवतो केवल जान-पहचानी दै । ज्ञात 
हयोता है, धृतराष्ट्र ऊपरी मन से यह सव सुन रहे थे । भीतर उन यही चिता 
थी कि युधिष्ठिर युद्धम मेरेपृर्ं का अन्तन करदे। उन्होने पूखा, ““हे 
विदुर, मुञ्े वडी घवराहट दै, इससे कंसे वचं विदुर ने कहा, “विद्या 
ओर तप के विना, इन्द्रियनिग्रह के विनाओर लोभ का त्याग किये विना 
शान्ति का उपाय मुञ्ञे दिखाई नहीं देता ।'* अन्तिम नुस्वा धृतराष्टू के लिए 
ही था। “जिसके भीतर र्‌, वार्हुर कुछ हि, उसेन नींद आतीदहैभौरन 
अन्न भाता दै, न वह धमं कर पाता है, न सुख पाता है । दुविधा में पड़ हृए 
रेते व्यक्ति के लिए नाशके सिवा ओर कुछ गति नहीं । अलग-अलग पड़े 
हए भाई-बन्धु धधि रहते दै, वे ही यदि मिल जायं तो प्रचण्ड अग्निका 
रूप धारण कर लेते द । ताने के फले हए सूतौ मे जव वाने के बहुत से सूत , 
बून जाति है तो उनसे मजन्रूत वस्त वन जाता है । यही भाई-बन्धुओं के मेल 
कादहाल है । पहले तुमने मेरी बात नहीं मानी, पर अवभीतुम पाण्डवो 
की रक्षा करो तो सव ठीक हो जायगा । कौरव पाण्डवों का ओर पाण्डव 
तुम्हारे पुत्नों का पालन करं । समस्त कौरवों के णतु-मित्र समान हो, उनका 
सत्र समान हो, वे सुखी समृद्ध होकर जीये । तुम कौरवो के बीच की धूनी 
हो । सारा कुरुकरुल तुम्हारे अधीन है तुम्हीं कौरवो ओर पाण्डुपुद्वौ मे संधि 
करा सकते हो । वे सत्य में स्थित दै । तुम दुर्थोविन को सत्य पर ठहराओ।"“ 
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बुद्धि के सत्तरह शत्रु 

फिर विदुर ने स्वायंभूव मनु का प्रमाण देते हृए सत्रह्‌ तरह्‌ के भकुयों 
कौसूचीदीहै। जौ अकल का दुश्मन हो, वही भकु दहै। वह मानो मुह 
से आकाश कृटता दहै, हाथ मे फन्दा लेकर हवा को वांधना चाहता है,या 
आकाश के इन्द्रधनुष को ज्ुकाना चाहताहै, यासं कीकिरणों को मोड़ 
कर लपेटना चाहता हैँ । जो अशिष्य को सिखाता है, जो करोध करता ह 
जो बलहीन होकर बलवान सेर्वर साधतादहै, जोस्तियों की रक्षा नहीं 
करता, जो दूसरे के क्षेत्र में बीज वोता दहै, जो उधार लेकर कह देताहैकि 
याद नहीं पड़ता, जो देकर डीग हांकता है, जो समुर हयैकर पतोह के साथ 
हंसी करता है, जो स्त्री के मुह्‌ लगता है, जो श्रद्धाहीनके सामने ज्ञान बघा. 
रता है, एसे व्यक्ति परले सिरे के मूखं ह । यह्‌ सुची लोक के व्यवहारो को 
छानकर तयार की गई थी ओौर प्रज्ञा-दर्शन का अंग थी । धृतराष्ट्ने वात 
को मोडते हुए शतायु वनने की युवित पी । विदुरनेमन ओर शरीर 
दोनौं दृष्टयो से इका उत्तर देते हुए कहा, “अतिवाद, अतिमान, भित्र- 
द्रोह, कोध, अत्याग ओर हद से ज्यादा ज्ञान-लिप्सा- ये दलः बातें आयु 
कम करती हैँ । इनसे आयु छिन्न होती है, मृत्यु से नहीं । परिमित भोजी 
आरोग्य, आयु एवं सुख भौर बल प्राप्त करता है” कई प्रकारसे विदुरने 
श्न कासमाधान क्रिया जौर अन्त में सवबलों के ऊपर प्रज्ञावल की प्रशंसा 
को । बाहुबल, अमात्यवल, धनबल, आभिजात्यवल एवं प्रज्ञावल, इन पांचों 
मेप्रज्ञासेजो कायं सिद्ध होता है, वह्‌ अन्य किसी बल से नहीं। प्रज्ञाके 
वाणसेयदिशतरु को छेद दिया जाय तो न उसके वै्य मिलते है, न भौषधि । 


सामान्य शिष्टाचार 


तव विदुरने कूछसामान्य शिष्टाचारो की व्याख्या कौ, जो सानवसमात्र 
दारा पालन करने योग्य है, “मनुष्य को उचित हैकि अभिवादन-रूपी 
शिष्टाचार का मनुष्यमाव्र के साथ ठीक-ढीक पालन करे । जब कोई वृद्ध 
व्यक्ति किसी युवक के पास भिलने आता है तो युवककेप्राणोंका सन्तुलन 
न्ध हो उठता है। अपने केन्र को फिर स्थिर-शान्त बनाने के लिए उसे 
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चाहिए कि उठकर कृद व्यक्ति का स्वागत करे ओौर अभिवादन करे। 
मनुष्य को यह भी उचितदै कि शिष्टाचार के विषय में वह्‌ स्वयं पहल 
करे । अपने को कभी दूसरों से पिन न दे । अभ्यागत क क 
देना चार्िए । फिर पाद-प्रक्षालन के लिए जल देना चाहिए । इ कुणएल- 
्ष्न पूछकर जो अपने पास सुलभ हो, उसे सरल हृदय से निवेदन करके 
अन्तादि से सत्कार करना चाहिए । जिसके यहां विदान को पाच, अघ्यं 
मधुपाकं न मिले, उस व्यक्ति के जीवन को आयं पद्धति मे जीवित सहना 
तहीं माना जाता ।'' इसी प्रसंग में सच्चे भिक्षु भौर पुण्यात्मा तपस्वी का 
लक्षण बताया गया है। युधिष्ठिर के यहां एसे लोगों का आना सौभाग्य 
माना जाता था। विद्यावृद्ध, शीलवृद्ध, वयोवृद्ध, बुद्धिवृ द्ध, धनवृद्ध ओर 
अभिजन वृद्ध, इनं छः प्रकार से लोगों को उचित सम्मान मिलना ही 
चादिए । कोई मूढ ही इनका अपमान करेगा । इसी प्रकरण में यह्‌ वताया 
गया है कि राजा को कंसे एकान्त स्थान में किनके साथ मंत्र-विचार करना 
उचित है । धर्म, काम ओर अथं संबंधी कार्यो में जो करना हौ, उसे कहकर 
नही, करके ही जताना चादिए । जो सुहृत्‌ न हो, या सुहृत्‌ होने पर भी 
प्रज्ञावान्‌ (पंडित) न हो, या पंडित होने पर भी जो आत्स-संयमी नहो, 
एेसे व्यवित को अपना मंत्र बताने से कुच लान नहीं । 


प्रज्ञावाद ओर भाग्यवाद कौ तुलना 


हने कहा जा चुका ह कि धृतराषट दिष्टवादी या भाग्यवादी दशेन के 
मानने वालेथे। आचाय मंखलि गोशाल ने नियतिवाद का विशेष प्रतिपादन 
किया था। यहां भी धतराष्टर ने कुष्ठ व॑सा ही मत व्यक्त किया, “क्रिसीवात 
के होनेयातन होनेमे (भावाभाव ) म मनुष्य का हाथ नही सव भाग्य के 
वशसें है बह्मा सूत मे वधौ कट्पुतली की भांति सवक्रो नचा रहे द । 

अनीश्वरोऽयं पुरुषो भवाभवे सूत्रप्रोता दारुमयीव योषा । 

धात्रा त दिष्टस्य वशे किलायं तस्माद्‌ वद त्व श्रवणे धृतोऽहम्‌ ॥ 

(उद्योग ३९।१) 


इस विदुर नीति को सामान्य नीति ग्रन्थ नहीं समक्लना चाहिए । यहं 
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एक पुरा दाशंनिक मत था। इसे प्रज्ञावाद या भजा का दर्शन कहाजा 
सकता हे । यह्‌ प्रज्ञावाद उन अनेक मतवादों कौ काट था, जो भाग्य, निवेद, 
कर्म॑त्याग पर आश्रित समाज-विसेधौ आदर्शो कां प्रतिपादन करते धे। 
परज्ञावाद पुरुषाथ, सत्कमं, धम, गृहस्थ, प्रजापालन भादि आदर्णोपर आधित 
था, जिनसे जीवन का संवर्धन होता है, निराकरण नहीं । यदि इस दृष्टि 
से विदुरनीति या प्रजागर पवंका ठलनात्मक अध्ययन किया जायतो आदि 
से अन्त तक प्र्ञावाद के सेकड़ों सिद्धान्तो का प्रतिपादन इसमे मिलेगा । 
लावाद का इतना सुन्दर समन्वित विवेचन अन्यत्त कहीं भी भारतीय 
साहित्य मे नहीं मिलता । प्राचीन भारतम प्रज्ञावाद एक प्रौददणेन के रूप ` 
मे प्रचलित था। इसकी बहुत-सी चूले अन्य दाशंनिक मतो केसा थ, विशेषतः 
बौद्धमतके साथ, भी मिली हई थीं । बुद्ध स्वयं प्रज्ञावादी थे, किन्तु उनकी 
सारी विचारधारा ने श्रमण ध्मंको आगे वटाया, गृहस्थ धर्मं को 
उसके सामने छोटा समज्ञा, पर प्रजञावादं प्राचीन वेदिक परम्पराओंको 
लिये हृए था, जिसमे व्यक्ति की महिमा, गृहस्थाश्रम की महिमा, पुरुषां 
ओर उत्थान की महिमा का प्रतिपादन किया गया । प्रज्ञावाद अभावा- 
त्मकं नही, जीवन का भावात्मक दृष्टिकोण धा-- भावमिच्छति सवस्य 
नाभावे कुरुते मतिम्‌ (उद्योग, ३६। १६) । प्रज्ञावाद दर्शन की सबसे 
करारी टक्कर भाग्यवाद या नियतिवाद दशन सेथी। इसे दिष्टवाद 
हते थे । पाणिनि की अष्टाध्यायी मे इस दर्शन के माननेवालों 
को दंष्टिक कहा गया है (५।४।६०) । दाशंनिक मत या दृष्टिकोण को 
दिट्ठ कहा जाता था । उस युग की अनेक दिरिष्यों या मतोंका उल्लेख 
बौद्ध भौर जन साहित्य मे आया है । संस्कृत परम्परामें वह्‌ सामग्री अव 
तकज्ञातन थी। अव तुलनात्मक दृष्टि से महाभारत के सकं अध्यायो 
मे उसे पहचान कर अलग किया जा सकता है । कालवाद, स्वभाववाद, 
नियतिवाद, यदृच्छावाद, भूतवाद, योनिवाद आदि दिट्ठ या मतो के संबंध 
मे मूल्यवान सामग्री का बड़ा भंडार शान्ति पर्वं के अन्तर्गत मोक्षधमं पर्वे 
एकत्र वच गया हे भौर कु सामग्री दुसरे पर्वों मे भी विखरी हुई दै। इस 
विषय में स्पष्ट तुलनात्मक विवेचन शाति पव की व्याख्या मे करना उचित 
होगा । यहां इतना जान लेना चाहिए किप्रज्ञावादके अन्तंतजो दृष्टि 
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कोण पाया जाता दै, उसका प्रतिपक्षी दृष्टिकोण नियत्तिवाद था। नियत्ति- 
वाद के सिद्धान्तो के साथ तुलना करके देखने पर 
का पूरा महत्व, अथं एवं संगति स्पष्ट हो सकेगी । | 

दिष्टवाद वा तजा के संस्थापक आचायं मंखलि गोशाल धे । 
शान्त अ किचऋछषिकेनाम से उनकी कहानी आई दै ओर वहीं उनके 
मतके पांच सिद्धान्त वताये गए वे ङस प्रकार टै १. सवेसाम्य (सवको 
समान समज्ञना ), २. अनायास (हाय पैरन हिलाना, परिश्रम न करना), 
३. सत्यवाक्‌, ४. निर्वेद (कमं के प्रति नितान्त उपेक्षा ), ५. विवित्सा 
(क्रिसी वस्तु कौ प्राम्ति कौ इच्छा न करना, तृष्णा-त्याग यहां तक कि आत्मा 
आदिकेविपयमें भी वौद्धिक प्रयत्न ग्रा ऊहापोह का परित्याग 8: 

एतान्येव पदान्याहुः पञ्च वृद्धाः प्रशान्तये । (शान्ति, १७१।२-३) । 
कमं मतकरो, शान्ति ही ्रयस्कर है--यह मस्करी परित्राजकों का दृष्टि- 
कोणथा, जैसा क्रि पतञ्जलि ने लिखा है (मा कमं काषीः, शान्ति्वःश्रेयसी )। 
निरवंद, निवृति, तृप्ति, शान्ति, ये दिष्टवाद के अंग थे । भाग्य के माननेवाले 
सत्य, दम, क्षमा ओौर सवभूत दया को भी मानते थे, पर उनके मतवाद का 
सवसरे वड़ा तमंचा भाग्य यारदवमें अटल विश्वास था। (शान्ति° १७१। 
१३, ४५) । 


दी विदुरके प्रज्ञाद्शन 


नियत्तिवाद की विशेष व्याख्या 


प्रजञावादके निरूपणमें विदूरने इन मतों का बहुत ही कुशलतासे 
खंडन करते हुए अपने कर्म-परायण मत का प्रतिपादन क्रिया है । नियति- 
वाद भूत, भविष्य ओर वतमान के हरएक पल को ओर जीवन के, हरएक 
कमं को विल्दरुल वंधा हा मानता है, उसमें मनुष्य को ुदधपूवक कमं की 
गुंजायश नहीं रहती 1 नियतिमें प्रज्ञा या वुद्धि से कुच प्रयोजन नहीं । 
अतएव तियतिवाद का उलटा दर्शन आयतिवाद कहलाता था । उसके 
अनुसार बुद्धपूरव॑क कमं से भविष्य को सुधारा जा सकता है । विदुर आयति- 
वाद ओरं प्रज्ञावाद के समर्थक थे, जैसा धृतराष्टर न कहा है: 


६२ भारत-सावित्री [५. उद्योग पव 


सर्वं त्वमायति युक्तं भाषसे प्राज्ञसस्मतस्‌ । 
न चोत्सहे तु तं त्यक्तुं यतो धमेस्ततो जयः ॥ 

नियतिवाद के अनुसार विधाता ने जंसा भविष्य लिख दिया है, वेसा 
होकर रहेगा । प्रज्ञावाद के अनुसार पराक्रम से अनथंकोटालाजा सकता 
है भौर बुद्धिसे भविष्य को सुधारा जा सकता है (३६।३२,४१) 1 
भाग्यवादी कहते थे कि हाथ-पैर हिलानेसे कु लाभ नही, आयास या 
यत्न व्यथं है । इसके उत्तर में प्रज्ञावाद उत्थान, समारम्भ एवं पराक्रम 
का दृष्टिकोण रखता है (३६।५४,३२) । विदुर के अनुसार इच्दियौका 
कमं छोड वैठनाएेसा ही है, जंसे मृत्यु हो जाना (३६।३८) । उत्साहही 
जीवन है । जिन्होंने उत्साह छोड दिया, उन्होने मानो लक्ष्मी ओरश्री से 
भरी विदालेली। नियतिवाद निवंदया वैराग्य पर जोर देता दहै, किन्तु 
्रज्ञावाद के अनुसार अनिर्वेद या उत्साह्‌-परायण कर्मं ही सुख कौ प्राप्ति, 
दुःखकेनाशओौर श्रीका मूल है। जिसकामन नहीं वृज्ञा, वही जीवन मेँ 
महान्‌ बन सकता है (३६।४४) । नियतिवादी भी क्षमा का उपदेश करते 
ये, किन्तु परज्ञावाद के अनुसार जो प्रभविष्णु या सामथ्यंवान्‌ है, उसी की क्षमा 
सच्ची क्षमा है । जो अशक्त है उसके पास तो क्षमाकेसिवा ओर कृद 
ही नहीं । जो अथं ओौर अनथं दोनों को एक समान समज्ञ वंठा हो, वही नित्य 
क्षमा का आश्रय लेता है । 

नियतिवाद में सवंसाम्य या सबको बरावर समज्ञा जाता था, किन्तु 
्रज्ञावाद छोटे भौर बड़े, विद्वान ओौर मूं मे उचित भेद करता टै। इसके 
अनुसार छोटो को वड़ो का स्वागत, सत्कार, अभिवादन करना आवश्यक हूं 
(३८।१, ३६।६०) । सवंसाम्य का यह्‌ भी अथं था कि व्यक्ति को निन्दा 
ओर प्रशंसा मे शोक या हषे नहीं मानना चाहिए । इसका समर्थन प्रज्ञावादी 
विदुर ने भी किया है, (३६।१५) । इन वादों के अनेक सिद्धान्त प्रज्ञावादी 
वृद्ध के दशन मे भीजा मिले हँ । धम्मपद के अनेक स्थलों को तुलना प्रज्ञा 
वादया नियतिवादियोके दृष्टिकोणसे कीजा सकती है । धम्मपदमे पंडित 
को निन्दाया प्रशंसा से मलग रहने का उपदेश दिया गया है (धम्म, ८१)। 
यह्‌ विदुर के “निन्दाप्रशं सासु समस्वभावः' से मिलता है । 

नियत्तिवाद में सत्यवाक्‌ का उपदेश दिया गया है । प्रज्ञावाद उसकी 
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ञ्याख्या को आगे बढति हुए वाक्य के चार खूप मानता है तूष्णीया मीन 
भाव सवसे अच्छा है । बोलना ही पड़े तो सत्य कहना, सत्य भी जो प्रिय हो, 
अर प्रिय भी एेसा, जो धर्मयुक्त हो 1 विदुर के प्रज्ञावाद सेरक्षया कटीली 
वाणी की वहत निन्दा कौ गई है। जो मर्म, हड्धी, हृदय ओर प्राणोंको खेद 
दे, एेसी घोर वाणी मनुष्य को जलाकर राख कर देती है । प्र्ञावादमें उसके 
लिए कोई स्थान नहीं । हृदयस्थ प्रज्ञा देवी ही तो बाण्देवीके रूप में प्रकट 
होती दै। प्रज्ञावादमें जसे श्री का महत्व माना गयाहै, वैसेदी वाक्‌ या 
सरस्वती काभी1 महाप्राज्ञ महि हंस ओौर साध्यो के संवादमे सवं- 
प्रथम घर्म॑मयी ओर काव्यमयी उदार वाणी पर ही बहुत बल दिया गया है। 
जो प्रज्ञामयी वाणी दै, उतेही काव्यमयी कहा जाता दै । प्रज्ञावाद मे सवसे 
अधिक गौरव आर्जव या हृदय की शुद्ध मौर सरलता को दिया गया है। 
विदुर धृतराष्ट्‌कोवारःबार आर्जव का महत्व समक्लाते है : 
सर्वतीर्थेषु वा स्नानं सर्वभूतेषु चाजेवम्‌ । 
उभे एते समे स्वातामार्जवं वा विशिष्यते 1) 

यद्यपि नियतिवादी आचाय मंखलि गोशाल नेभी सवभूत दया का 
उपदेश दिया है (शान्ति १७१।४५) , पर नियतिवाद के अनुयायी धृत राष्ट 
के लिए कौरव-पाण्डव दोनों मं ऋजुता ओर समता की नीतिसे व्यवहार 
करना संभव नदींहो रहा था। इस संघं मे आजव का प्रयोग किस प्रकार 
किया जाना चाहिए था इसी के वतानेके लिए विदुर ने विरोचन ओर 
सुधन्वा का वहं दृष्टान्त सुनाया था। माया, छल, जिह्यता या टेढापन, इतके 
लिए प्ज्ञावादमें कोई स्थान नदीं। 

ज्ञात होता है किनियतिवाद के साथहीयोनिवादकाभी कुछ समज्ञौता 
था । योनिवाद के अनुसार जन्म ही पुरुष के षदकां नि्णयकर्ता है, कुल 
या आचार नदीं। प्रज्ञावादी दाशंनिक इन दोनों के समन्वय में विश्वास 
करते ये, अर्थात्‌ कुल मी प्रधान दै, ओर आचार भी महृत्वपूणं े। सदा- 
चारसेदी कूलो को महिमायुक्त बनाया जाता है1 अतएव इसी प्रसंग मे 
्रज्ञावाद दर्शन के अन्तगंत महाकरुलो कौ विशेषताओं का वणेन किया गया 
। नियतिवाद की दृष्टि से व्यवित केगुणो का कु मूल्य नही, क्योकि 
उत्कं जर अपक्षं का निय भाष्य ही कर देता है । इक विपरीत 
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्ज्ञावाद गुणो का समर्थक है । व्यक्ति स्वयं अपनी बुद्धिसे ओर पुरुषाथं 
से गुणों का उपाजन कर सकता है एव उनसे धम्म, अथं, काम की उपलन्धि 
कर सकता है । विद्या, तप, इन्द्रियनिग्रह, त्याग, शान्ति, स्वाध्याय, दान, 
धृति, सत्य, शम आदि सद्गण से व्यविति का उत्थान संभव है, इसमें 
भाग्य बाधक नहीं । कोई धन से वड़े भौर कोई गुण से बड़ होते है । धन- 
बृद्ध को अपेक्षा गुण-वृद्धश्रेष्ठहै। ज्ञातहोतादै कि भाग्यवादी धन के 
उत्कं को वड्प्पन का हेतु मानते ये ओर प्ज्ञावादी गुणों को । 
भाग्यवाद में धमं के लिए स्थान नही, किन्तु प्र्ञावाद की मूलभित्ति 
धमं ही माना जाता थाः 
न जातु कामान्न भयान्न लोभाद्‌ \ 
५ धर्मं त्यजेञ्जीवितस्यापि हितो: ॥ 
नित्यो धमः व्दनि््ये। 
नित्यो जीवो धातुरस्य त्वनित्यः।। 
(उद्योग, ४०।११-१२) 
अर्थात्‌, काम से, भयसे, लोभसेयाप्राणोंके भयसेभी धमं कोन 
खोडना चाहिए, क्योकि धमं नित्य है गौर सुख-दुःख अनित्य है, जीव नित्य 
है मौर शरीर अनित्य है। अनित्य को छोडकर नित्य का आश्रय लेना 
चाहिए । यह उत्तम श्लोक ही महाभारत के दृष्टिकोणकी कूजीहै। इसे 
सम्पूणं महाभारत के अन्तमें पुनः दोहराते हुए भारत-सावित्ती कहा गया है । 
नियतिवाद का पांचवां सिद्धान्त अविवित्सा अर्थात्‌ वस्तुओं को प्राप्त 
करने कौ इच्छा का निराकरण था । इसके विपरीत प्रज्ञावाद विवित्साका 
समर्थन करता है, अर्थात्‌ मनुष्य को व्यावहारिक जीवन में घर-गृहस्थी, 
खान-पान, वस्त्र-शयनासन, भूमि, राज्य-शासन आदि सव रुचि लेनी 
चाहिए । जो कख भाग्य ने दे दिया, नियतिवादी उससे सन्तोष मान लेता 
है, किन्तु पुठषाथंवादी या प्रज्ञावादी कुटुम्ब, खेत, भरमि, घर, रहन-सहन, 
भोजन-वस्त सवको अच्छे कुल की कसौटी समञ्षता है ओर उनमें सुधार 
करना चाहता है (३६।३३) । यदि घर में द्ररिद्रता कै कारण जीविका का 
अभावदहैतो उसे भाग्य परन टाल कर विनयया जीवनमें प्राप्त शिक्षा 
से उपलब्ध करना चाहिए (अवृत्ति विनयो हन्ति हन्त्यनर्थं पराक्रमः, २९।३३ ) 
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कार्यमें अध्यवसाय प्रज्ञाकालक्षणदहै। कभी एसा भी देखने मे आता है 
कि वुद्धि होने पर भी धन लाभ नहीं होता भौर मूढृके पास रूपये पैसेकी 
तरावट देखी जाती है। एेसी घटना से प्रज्ञावादी को घबड़ाना नहीं 
चाहिए । लोक-पर्याय धमं से ठेका संभव दै, किन्तु अन्त में प्रज्ञा काफल 
मिलता ही दै । भाग्यवादी मूढ जन विदयावृद्ध, शीलवृद्ध, बुदधिवृद्ध आदि 
वद्ध जनों का अपमान कर वैते है, वयोकि वे गणो को नहीं मानते । 

जव धृतराष्ट्र ने स्पष्ट शब्दों मे विदुर से यह्‌ कहा कि भाग्यवाददही 
यहां सव कध है तो विदुर्‌ को अपना उत्तर बहुत सोच-समज्ञकर देना पड़ा । 
विदुर ने सोचा क्रियदि दिष्टवाद का सीधे चंडन किया जाय तो धृतराष्ट्र 
को जच्छा त लगेंगा। उन्होने कहा, “यदि स्वयं वृहस्पति भी विना अव- 
सरकी वात कटं तो उन्दरं नीचा देखना पड़ेगा । ये वृहस्पति कौन हो सकते 
है? इस प्रश्न के उत्तरमे हमारा ध्यान लोकायत दश्च॑न के संस्थापक 
आचाय वृहस्पति की जोर जाता दै, जो चार्वाक भी कहलाते थे। विदुर का 
तात्पर्यं यही था कि वृहस्पति क समान भी कोई सुन्दर भाषण करने वाला 
हयो तो उसे भी अवसर के अनुकूल ही बोलना चाहिए 1 इस भूमिका के बाद 
मे विदुर नेदटेष्य ओर प्रिय व्यवितयों का विदेचन किया, “मन जिसे 
अप्रिय मानता है, उसे उसका कुं भी अच्छा नहीं लगता, पर प्रिय का 
सवक सुहाता है । नियतिवादौ की दृष्टि भे प्रिय वह हैःजो दान से, चाप 
लूसीसेया मंत्रौषधि से प्रिय वन जाता है, किन्तु परज्ञावादी उसेही श्रिय 
मानतादहै, जो सहज स्नेह से प्रिय ओर हित दै। इसी प्रकार क्षय ओर वृद्धिः 
भाग्य के चेल नहीं, इनमें भी मनुष्य के पुरुषाथं का करिष्मा ओर क्मका 
जादू काम करता है। कंसा भौ क्षय हो, यदि उसके साथ पुरुषां जुड़ा हुआ है 
ओर वह्‌ वृद्धि की ओर उन्मुख है तो उसेक्षय नहीं मानाजा सकता 
किन्तु कसी भी समृद्धि हो, यदि वहं परुषाथं से शून्य है तो उसे क्षय ही 
समक्षना चाहिए ।" ज्ञात होता है कि वृहस्पति के लोकायत दशन का भी 
किसी अंणमें मंखलि गोशाल के ्रत्क्ञवादी दशन मे अन्तर्भाव हौ गया 
या! भिन्न-निन्न दर्शनों के इन वटे हुए तारो को पहचानने ओर मलग 
करने के लिए बहुत प्रयत्न ओौर धयं की आवश्यकता है। 

अविवित्सा का एक अथं अधिक जानने कौ इच्छा का अभावभी है । 
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नियत्तिवादी या अन्य नास्तिक दशंन आत्मा, ब्रह्म आदि के संबंध मं ऊहा- 
पोह से भागते थे । एसा मानने वाले गरुकुलवास या पठने-लिखने को व्यर्थं 
समज्ञकर खदट्वारुट्‌ बन जाते थे, अर्थात्‌ वैदिक स्वाध्याय ओर चरणों के 
नियमित अध्ययन से विमुख होकर गृहस्थ हौ जते थे (३६।२७) । 
भ्रज्ञावादकीौ दृष्टि से एेसा करना उचित नही, क्योकि उससे वाद मे पल्- 
ताना पड़ता है । नियतिवाद का परिणाम श्रमणधमं था, अर्थात्‌ घर-वार 
छोडकर वैराग्य साध लेना । यह्‌ अच्छी स्थिति नथी । प्रज्ञावादी की 
दृष्टि में अगिनिहोत्र, शील, सदाचार, विवाह, दान, भोग, स्त्री, धन, अध्य 
यन भौर वेद, इन सबका मूल्य है भौर जीवन मेँ सवके लिए इनकी आवश्य- 
कता है । धम्मपद के मलवग्ग ओौर क्रोधवग्ग के कुछ श्लोक ओौर विचार 
अज्ञावादी दशंन में ज्यो-के-त्यों पाये जाते है,ज॑से "अक्रोधेन जयेत्क्रोधमसाधुं 
-साधुना जयेत्‌" आदि । 

विदुरनीति प्रज्ञावाद का रोचनात्मक शास्त प्रतीत होता है । आस्तिक 
ब्रह्मवाद या कमयोग का समन्वय प्रज्ञावादी दर्शन से था। कृष्ण ने गीता 
मं श्रज्ञावादांश्च भाषसे" (गीता, २।११ ) कुकर अर्जुन के प्रज्ञावादकी 
कुच हंसी कौ है, किन्तु वह असली प्रज्ञावाद की निन्दा नहीं, वह तो प्रज्ञा- 
वाद्‌ का रंगा चोला पहने हृए उन ज विचारों की निन्दा है, जिनके द्वारा 
अजुन कमं मौर पुरुषाथं पर हरताल पोत देना चाहता था । यह कहा जा 
चुका हैक धृतराष्ट्र नियतिवादी भौर विदुर एवं युधिष्ठिर प्रज्ञावाद के 
-अनुयायी थे । धृतराष्टर ने प्र्ञावादी गुधिष्ठिरके बारे में चर्चाचेड़ीथीकि 
वे किस प्रकार रहते ओर कमं करते है । विदुर ने बहुत तरह से प्रज्ञावाद 
"का दृष्टिकोण धृतराष्ट्र के सामने रका, पर फ़ल कुछ न निकला । ढाक के 
वही तीन पात । अन्तमें धृतराष्टरने स्पष्ट कहु दिया, “हे विदुर, तुम 
जसा कहते हो, ठीक है । तुम्हारे समञ्चाने से मेरी मतिभी वसी बन जाती 
हे । पर पाण्डवो के प्रति मेरी वह्‌ वुद्धि दुर्योधन को देखते ही चट बदल 
जाती है । कोई भी मनुष्य दिष्टि या भाग्य का उल्लंघन नहीं कर सकता । 
इसलिए भाग्य प्रधान है, पौरुष निरथंक है (४०।२८-३०) । किस शिष्य 
में शिक्षक का प्रयत्न कभी ठेस व्यथं इमा होगा ? धृतराष्ट्र तो केवल कान 
के रसिया थे। उन्होने शुरू मेही कहा था, “हे विदुर, तुम कहो, मँ 
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-सुनने के लिए वंठा हुं (३६।१) । इस कान से सुना, उस कान से निकाल 
दिया--यही धृतराष्ट्‌ का रवेया था 1 हूदयपरिवतंन के लिए सच्चा प्रयत्न 
ओर निष्चयात्मक विचार धृतराष्ट्‌ के चरित्रे न था। अतएव सुनने के 
लिए उन्होने एक करवट ओर ली, जसा हम सनत्युजात नामक परवेके 
अगले प्रकरण में देखते द । 


&६ : : ऋषि सनत्सुजात का उपदेल्ा 
(अ० ४१--४६) 


उद्योग पव के अ०४२सेअ० ४५तक कानाम सनत्सुजात पवे है, 


ˆ जिसे सनत्सुजातीय भी कहते है,क्यो कि इसमें महर्षि सनत्सुजातङ्ृत अध्यात्म 
- विद्या का उपदेश है 1 इस प्रकरण का महत्त्व इस वात से प्रकट हैकिडस 


पर श्री शंकराचायं ने भाष्य लिवा है । शान्तिपवं (३८।१२) के अनुसार 
सनत्कुमार पिता ब्रह्मा के ज्येष्ठ पृन्र ये, जिनसे भीष्म ने अध्यात्म-शास्व 
की शिक्षा पाई थी 1 एकक दूसरे स्थानपर (शान्ति अ० ३२७) यहं कल्पना 
की गई हे कि प्रवृत्ति ओौर निवृत्ति इन दो मार्गोके आदिकर्ता दो प्रकार 


„के सप्तघिये। मरीचि, अंगिरा, अचि, पुलस्त्य, पुलह, क्तु, वसिष्ठये 


सात ब्रह्मा के मातसपृत्त ्रवृ्तिधर्मी सप्तपि थे, जिन्होने क्रियामय प्राजापत्य 
मागं का अनुसरण किया । इतके ज्ञात्‌ का सोत वेद-विद्या थी । मतएव ये 
वेदाचाथं कहे गये । इनके प्रवृत्ति मा को भागवतों ने अनिरुढ, इस प्रतीक 
.संक्रेत से स्वीकार करिया (३२७।६१-६३ ) । ब्रह्मा के दूसरे मानसपूत् 
सप्ति निवृत्ति मागं के अनुयायी इए । सत, सनत्युजाति, सनक, सनन्दन, 
. सनत्कुमार, सनातन, कपिल, ये सात मोक्षशास्त के आचायं ओर सोक्षधमं 
क प्रव्तक ये । इन्हे योगविद शरीर सांख्यधमेविद्‌ कहा गया है (शान्ति पवं 
अ० ३२७।६४-६६) । प्राचीन धमं ओर अध्यात्मसाधना कौ ये दो घाराएं 
<किसी समय एक-दूसरे से मिल गड ओर उस समन्वय के फलस्वरूप भाग- 


६८ भारत-साविनत्री [ ५. उद्योग पव 


वत धमं का विशेष प्रचार हआ, जिसमें भुक्ति गौर मुक्ति इन दोनों 
आदर्शो पर बल दिया गया । छान्दोग्य उपनिषद्‌ में कथा आती हैक 
नारद अपने समय के सरवसे बड़ वेदाचायं अ्थत्‌ ऋक्‌-यजु-साम रूपी तथी 
विद्या ओौर वेदांगों के परम ज्ञाताये। वे एक वार सनत्कुमार के पास उप- 
देश के लिए गये । वहां नारद को वेदवित्‌ ओौर सनत्करुमारको आत्मवित्‌ 
कहा गया हे । आत्मविद्या की परम्परा में हो सनत्कुमार ओर सनत्युजातः 
आदि सप्तपि थे । इन्ीं से सांख्य णास्त्र के निवृत्तिमागं की परम्परा विक- 
सित हृई ओौर उसी परम्परा मे आगे चलकर श्रमणधमं का विकास हुभा। 
उपनिषद्‌ कौ कथाम नारद ओर सनत्कुमार वेदविद्या ओौर आत्मविद्याके 
प्रतिनिधिहै। योँतो मूल मेवेदही क्रियामां अर्थात्‌ कर्मकाण्ड ओौर 
ब्रह्मविद्या या आत्मविद्या का एकमात्र स्वल्प था। वैदिक दर्शन मुख्यतः 
ब्रहमदशंन ही है, किन्तु करमशः गृहस्थो के लिए कर्मकाण्ड ओर मुमुक्षुं के 
लिए ब्रह्मवि्या इन दो विचारधाराओं ने जन्म लिया । निवृत्तिमार्मी 
आचार्यो को स्वयमागतविज्ञान का गया हं, अर्थात्‌ इन आचार्यो के मन सें 
जान का प्रादुभवि स्वयं अपनी साधनासे हंजा, शब्दमय वेदविद्या के पारा- 
यण जौर अध्ययन के फलस्वरूप नहीं । 

स्वयमागतविज्ञान" (शा० ३२७।६५ ) शब्द अत्यन्त महत्वपुणं है ।; 
व्याकरण शास्त मे स्पष्ट उल्लेख आता है कि कुछ विद्याओं का अध्ययन- 
अध्यापन वैदिक चरणों के अन्तर्गत हो रहाथा ओौर करु एसे नये शास्त 
भी थे, जिनकी उद्भावना चरणों से बाहर विष्टान्‌ आचायं स्वयं कर रहः 
थे । शाकटापन ओर पाणिनि के व्याकरण से ही थे । इन शास्त्रों को तदू- 
पञ्ञ अर्थात्‌ भाचायं विशेष की बुद्धि से उत्पन्न कहा जाता था । दशंन केः 
क्षेत्र में तदुपन्ञ चिन्तन को ही स्वयमागतविन्ञान कहा गया है । सनत्सुजातः 
मौर कपिल इसी परभ्परा कै थे । इसके विपरीत नारद चरणों के अन्तत 
वंदिक परम्परा के आचाय ये । पहली परम्परामे ही ओर अधिक स्वतंत 
विकास के अनन्तर प्रजञावादी बुध भौर महावीर जसे स्वतंत्र आचार्यो नै 
जन्म लिया । 
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प्रज्ञादशेन में कर्म-ज्ञान का समन्वय 


विदुरनीति के संवंधमें कहा जा चुका है कि वह साक्षात्‌ प्रज्ञावाद 
दशन का ग्रन्थ था । उसकी युक्तियों का ज्ुक्ाव न केवल मंखलिगोशाल के 
-नियतिवाद की कांट-छांट करना है, बल्कि प्राचीन वे दिक कमंयोग-परायण 
गृहस्थमागं को गौरव प्रदान करनाभी हे । प्रष्न यहं है कि प्रज्ञावाद दर्शन 
के तुरन्त वाद हौ सनत्सुजातीय प्रकरण को रखने मे महाभारतकारका 
क्या हेतु हो सकता था ? प्रज्ञावाद अत्यन्त व्यापक दशंन था । कृष्ण प्रज्ञा- 
वादी ये। वृद्ध भीप्रजञावादी ये, क्िन्तुकृष्णने वैदिक कर्मयोग का आश्रय 
लिया ओर वृद्ध प्रजञावाद के मागं पर चलते हृए भी श्रमणधघमं या निवृत्ति 
मार्ग के प्रभावे आ गये ओर उन्होने व्यवहार में सांख्यविदीं कौ त्याग- 
प्रधान परम्परा को ही उत्तम समज्ञा । हम देख चुके है कि सनत्पुजात उसी 
निवृत्ति-मार्गौ परम्परा के आचार्ये जिसके सांख्यविद्‌ कपिल ; किन्तु 
सनत्सुजात स्वतंत्र चिन्तन के समर्थक होते हुए भी वैदिक परम्परासे दुर 
नहटे थे ओर वेद को उच्च अध्यात्म विद्या या ब्रह्मद्शन उन्हें मान्य था। 
तरस्वाचितन के विकास में यह्‌ स्थिति निश्चय वृद्ध क पुवं रही होगी । कृष्ण 
ने भी एक ओर प्रजञावाद ओर उससे सिने हूए कमं ओर पुरुषाथं को अप- 
नाया एवं दूसरी ओर वंदिक विचारधारा का जो तेजस्वी ब्रह्मद्ंन था, उसे 
बहुत पल्लवित रूपमें प्रतिपादित किया है ओर उससे भी अधिक विचित्रता 
यह्‌ है कि निवृत्तिमार्गी साख्य कपिल कौ विचारधारा को भौ पर्याप्त आदर्‌ 
दिया है । विचारोंकेये भिन्त-भिन्त तन्तु, जो महाभारत के करई प्रकरणं 
से फैले हए स्पष्ट दिखाई पड़ते हं अति सुन्दरतासे गीता के बुद्धियोग- 
शास्त्रम एकमे बट दिये गए हं। गीता-शास्व की इस कराव्यमयी कला को 
देखकर हादक रोमांच टोता है । बहुत विशिष्ट कल्याणमयी प्रज्ञासेही 
इस प्रकार की युक्ति संभव हो सकती है। वस्तुतः अकेला प्रज्ञावादभी 
जीवन के लिए पूरणं दशंन नहीं बन सकता, जवतक उसके साथ ब्रह्मवाद का 
मेलन हो; पर यहं ब्रह्मवाद केवल कटने-सुनने कौ वस्तु नहो ओौरन ष 
तकं का सुखापेक्षी हो । इते तो अनुभव के भीतर स पल्लवित होना र 
ओर इसका अट प्रवाह हृदय के ओीततर से आना चाहिए । गौता श 
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विशेषता है । उसका ज्ञान-सुपरणं प्रज्ञावाद ओौर ब्रह्मवाद इन दोनों पंखों को 
एक साथ फडफड़ाकर उडना चाहता है । विदुरनीति ओर सनत्सुजात पवं 
जानघ्रुज्ञकर एक-दूसरे के साथ रसे गये है, पर इनमें गीता जेसी कलात्मकता 
नहीं । हां, दो प्राचीन दर्शनों की बहृव्यापौ पृष्ठभूमि अवश्यहै, जो उप- 
निषत्कालीन ज्ञानमंथनके दवार को कुछक्षणके लिए अनावृत्त करदेती है । 


ऋषि सनत्सुजात का आना 


विदुर द्वारा व्याख्यात प्रज्ञावाद दर्शन की दृष्टि को सुनकर भी 
धृतराष्ट्र पर कोई प्रभाव न हुमा । वे अपने दिष्टवाद या भाग्यवादपरजमे 
ररे । उन्होने कहा, “कोई भी प्राणी भाग्य का अतिक्रमण नहीं कर सक्ता । 
भाग्यहीकमंकारूपहै, पौरष व्यथं है, पर यदि इसे अधिक तुम्हारे 
पास कुछ कहने को हो तो सुनाओ । मुञ्च तुम्हारी वात अच्छी लगती है ।” 
विदुर ने भपने प्रयत्न को यों निष्फल देखकर फिर स्वथं कुछ कहने का 
साहस नहीं किया ओर उन्होने सनत्कुमार का परिचयदेते हृए कहा किवः 
त्यु को नहीं मानते गौरवे ही तुम्हारे हृदय के गुप्त ओर प्रकट प्रष्नों प्र 
प्रकाश डालेगे । विदुर ने सनत्सुजात का ध्यान किया ओर वे वहां आ उप- 
स्थित हुए । धृतराष्ट्र ने एकान्त में पा, हे भगवन्‌, मैने सुना है कि मृत्यु 
नहीं है, यह आपका उपदेश है । देवता आौर असुरोने भी मृ्यु को जीतने 
के लिए ब्रह्मचयं धारण किया, क्या यह वात सत्य है 2" 

सनत्सुजात ने उत्तर दिया, “किसी कामत है कि कमंसे अमृत मिलता 
है । भौरो का कहना है कि मृ्युहे ही नहीं। ये दोनों मत पहले से चले 
आते हैँ ओौर दोनों ठीक हैं । रज्ञावान्‌ मोह को मृत्यु मानते है, पर मेरा मत 
हैकि प्रमादहीमृत्युहै गौर गघ्रमाद अमृतदहै। प्रमादसे असुर हारे। 
अप्रमाद से लोग ब्रह्मपद पा लेते है। मृत्यु वाधकी तरह मनुष्यों को नहीं 
खाती ओर न उसका कोई प्रकट रूप है । एक मत यह है कियम ही मृत्यु 
है । इसके विपरीत ब्रह्मचये-वास करता इजा आत्मा अमृतकारूपहै। 
मृत्यु कहीं बाहर से नहीं भाती, वह मनुष्यों के भीतर ही उत्पन्न होती है। 
कध, प्रमाद, मोह ये ही तोमृत्युके रूप है। इनसे मोहित व्यक्ति यहां सेः 
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मरकर पुनः वहां जाते हैँ ओौर फिर यहां आते है)" 

सनत्सुजात का यह्‌ मत प्राचीन निवृत्तिमार्गी दशन का अंग था। जेन 
ओर वीद्ध दशंनों मे भी प्रमाद मृत्यु है, अघ्रमाद अमृत हं, इस सिद्धान्तको 
अपनाया था । धम्मपद के अन्तत अप्पवाद वग्णमें लिवादेः 

अप्पमादो अमतपदं पमादो मच्चुनो पदम्‌ । | 
अप्पसत्ता नमीयन्ति ये पमत्ता मता यथा 

उत्तराध्ययन सूत्र के अप्पमाद अध्ययनमे महावीरने गौतम गणधर 
को अप्रमाद का उपदेश दिया, “समयं गोयम मा पमायये' । 

वस्तुतः संसार के दुःखवादी दाशंनिकों ने मृत्यु को सवसे भारी दुःख 
साना । फिर इस मृत्यु-दुःखसे टन की मीमांसा कई प्रकार सेहोने लगी ॥ 
ब्रहाचयं सूक्त में वैदिक दष्टिकोणका उत्तेव हुआ है कि ब्रह्यचयं ओर 
तपसे देवोंने मृत्युको जीत लियाथा (ब्रह्मचर्येण तपसा देवा मृत्युमु- 
पाघ्नत, अथर्व ° ११।५।१६) । 

अमृतके विपयमें कर्मबादियों का मत भी दिया गयाहै। ये यज्ञ को 
श्रेष्ठतम कमं मानने वाले कर्मकाण्डी पूवेमीमांसक जान पडते है, जो यन्ञ- 
कर्मा द्रारास्वमौदिकौप्राप्तिकोही मूत्यु पर विजय मानते थे 1 मृत्यु कुछ 
है ही नदी, यह्‌ दृष्टिकोण ज्ञानवादी निवृत्तिमा्गीं आचार्यो का विदित होता 
है 1 सनातन ब्रह्मचारी सनत्कुमार कपिल आदि उनमें अग्रणीथे। यदि 
मृत्यु को पृथक्‌ सत्ता होती तो ये सनातन आयुष्य का उपभोग न कर सकते । 
सनत्सुजात ने अमृतत्व ओर अघ्रमाद को पर्यायवाची मानते हृए यज्ञादि 
वाह्यकारणो से मृत्यु को हटाकर अभूत ्राप्त करने कानिराकरण किया हे । 
ते उसे एक नैतिक प्रप्नके रूपमे देखते है, जसे वृदढध ने मीमांसकों के कमे- 
वाद को बाह्य देतु से छुडाकर आंतरिक नैतिक धरातल पर प्रतिष्ठित 
किया घा । क्रोध, प्रमाद, मोह ये मनुष्य के भीतरसे ही उत्पन्न होति है ओर 
इस्दीं का नाम मृत्यु ह । यदि पितृलोक से धर्मराज यम को मृत्यु का देवता 
मान लिवाजायतोवे भी स्वयं निरपक्ष ही है । अतएव अच्छं कै लिए 
अच्छे ओर बरौ, के लिए वृरे, यही उनक्रा व्यवहार दै (शिवः शिवानाम- 
किवोऽशिवानाम्‌) । क्रोध, प्रमाद, मोह-रूपी असत्कर्मो का चक्र ही सनुष्य 
को जन्म-मरण के बंधन में डालता है यही कर्मोदय होने का कर्मफल है । 


७२ भारत-सावित्ती [५. उद्योगपर्व 


जो विषयों मे गुण देवता हुआ, अनु रहकर, उत्पन्न होते हृए विषयों कै 
हनन मे अनादरये कामलेता है, वह मृत्यु रूप हो जाता है । मृत्युके समान 
तीव्रता से वह उन विषयो का भोग करता है ।परजो विद्वान्‌ है, वह्‌ कामौ 
काहननकरलेताहै (४२।९) । कामना ओर तृष्णा के पीठ भागने वाला 
मनुष्य उन्हीं के साथनष्टहो जाता है। जो कुल यहां रजोगुण है, मनुष्य 
कामों को उठाकर स्वयं उसे उपपन्न कर लेता है । तम ओौर प्रका के 
अभावकाही नाम नरक है। जैते कोईमुंह उठाए हृए गड्ढे की गोर जाता 
हो, एसे ही मनुष्य उस नरक की ओर दौड़ रहं ँ। विषयों मे गृण का 
चितन, यह्‌ पहली मृत्युहै । फिर काम, क्रोध उसे पकड़कर मारते हँ । मर्व 
की मृत्यु यही है। जोधीर है'वेधैयंसे इस मृत्युल्प काम, कोधके पार 
हो जाते है । कोध, लोभ ओर मोह का अंतरात्मा में प्रवेश, यही शरीरस्थ 
मृत्युहै ओर बाहर कोई मृत्यु नहीं है, जो बाधकी तरह बच्डेकोउठाले 
जाय । इस प्रकार जो मृत्यु की उत्पत्ति को जान लेता है" वह ज्ञानकाआश्वय 
लेकर मृत्यू से नहीं डरता। उसके लिए फिर मृत्यु उसी तरह नहीं रहती, 
ज॑से मृत्यु के चंगुल में पड़ा हुआ मनुष्य नहीं रहता । यह्‌ ज्ञानमार्ग 
सांख्यविदों कामतथा, जो कहते थे कि मृत्यु की वास्तविकता कुच नही है । 


धमं ओर अधर्मकां तारतम्य 


इस भूमिकाके वाद धृतराष्टरने एक ओर टेढ़ा प्रष्न पुछा, “कु 
मनुभ्य धमं का आचरण नहीं करते, कुछ करते है, तो सच बात व्याह? 
पाप धमं को मार डालता हैया धमं पाप को।' प्रन जंसा स्पष्ट है 
सनत्मुजात का उत्तर भी वसा ही स्पष्टे: “धमं ओर अधर्मं दोनोंका 
फल भोगना पडता है । विद्वान्‌ धमं से अधमं को हटाताहै। अवश्यही 
उसके लिए धमं अधर्मसे बलवान है 1" 

धृतराष्ट्र का अगला प्रश्न ब्राह्मणों के उस वाह्य आचार के विषय नेह, 
जिसके दारा वे उत्तम लोकों की प्राप्ति संभव मानते ये ओौर जो उनके बाह्य 
आचार मौर कमंकांड से जक्डादृआथा। वेलोग उसी कौ रट लगाते थे 
ओर उसके अतिरिक्त आौर कोई कमं न मानते थे। उत्तर मे सनत्सुजात 


ह ------ 


४ रद्ध = ॥. 
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ने धम्मपद कै ब्राह्मण वं की तरह बाह्य भाचारों का खंडन करके नंतिक 
जीवन ओौर सदाचार को ही श्रेष्ठ ब्राह्मणधमं कहा, “वलधारी कौ भांति 
बराह्मण को बल का घमंड नहीं होता । सच्चा ब्राह्मणं वही है,जो इसलोकसे 
नहीं, स्वं क प्रकाश से प्रकाशित होता है । जहां वरषा ऋतु के घास-फूस कौ 
तरह बहुत-सा अन्त-पान भरा हु हो, सच्चा ब्राह्मण उसके लिए संतप्त नहीं 
होता। जो वंधू-वांधवों के वीच में रहता हुभा भी अज्ञातचर्यासे रहता है" वही 
ब्राह्मण है । जो अपरिग्रह यानलेनेके व्रत मे कभी चिन्न नहीं होता, वही 
ब्रह्मवित्‌ ब्राह्मण है । जो मानुषी धन का धनी नहीं, वेदों का धनी है, वही 
अडिग ह गौर उसे ही सच्चा ब्राह्मण समलो । जो मान के लिए प्रयत्न नहीं 
करता फिर भी पूजित होता दहै, उसी का मान सच्चा है। जिस सम्मानके 
लिए ब्राह्मण को स्वयं प्रयत्न करना पड़, वह्‌ मान नहीं । विद्धान्‌ ही योग्य 
व्यवित को मान देते है, मूखं नहीं । इसलिए अमान से संतप्त न हो । मान 
ओर मौन कभी साथ नदीं रहते । मान से यह लोक मिलता है, मौन से वह्‌ 

लोक, ठेसा जानने वालों का कहना है । कुलोगश्री मे सुखका वास मानते 
है, पर वह्‌ श्रौ विघ्नयुक्त है । ्र्ञाशील की जो ब्राह्मी श्री दै, वही सच्ची श्री 
है । सत्य, आजंव, ही, दम, शौच मौर विद्या,ये छह उस श्री के दवार है 1“ 


पाप से वचने के लिए सत्य में स्थिति आवश्यक ल 


धृतराष्ट्र ने फिर एक कटीला प्रन पूचा, “जो ऋक्‌, यजु या साम 
वेदों को पढ़ता हुआ पाप भौ करता है, उसे पाप लगताहिया नहीं ?” 
सनत्सुजात का उत्तर भौर भी खरा, “न साम, न ऋक्‌, न यजु 
कोई भी पापसे रक्षा नहीं कर सकता, म तुमसे मिथ्या नहीं कहता : 

नैनं सामान्यृचो वापि न यजूंषि विचक्षण । 

वायन्ते कर्मणः पापन्‌ न ते मिथ्या ब्रावीम्यहम्‌ 1) (उद्योग ४३।२) ` 
"जो मायावी छल-कपट मे लीन है, उसे वेद पाप से नहीं तारते । पंख निकलने 
पर जैसे पक्षी धोंसला छोड़ जति है रसे ही अन्तकाल में उसे वेद छोड़ 


जाते है 1" 
उत्तर सुनकर धृतरणष्टर्‌ कुच विचलित हुए भौर उन्होने भधिक साहस 


छर भारत-सावित्री [५. उद्योग पव 


के साथ कहा, “यदि वेद वेदविद्‌ को नहीं बचा सकते तो ब्राह्मणों का यह 
सनातन प्रलाप क्यों होता आया है ? "उत्तर में सनत्सुजात ने वेदों के सुग्गा- 
पाठ ओर तपोमय सत्यपरायण जीवन इन दोनों के तारतम्य पर ध्यान 
दिलाया । यहां उस समय के विद्वानों को तीन वर्गौ मे वांटा गया है । पहूते 
वे ह" जो बहुपाठी अर्थात्‌ पदक्रम, जटा, घन आदि की रीतिसेवेदोंको कुठ 
रखते थे, उन्हे छन्दोविद्‌ कहा जाता था । दूसरी कोटिमें वे विद्वान्‌ थे, जो 
वेदवेदिता कहलाते थे, अर्थात्‌ षडंग वेद का जो अर्थसहित अध्ययन-अध्यापन 
करते थे । वे शुष्क छन्दविदों से, कुछ अच्छे थे । किन्तु उनसे भी वकर 
तीसरी कोटि केवे विद्वान्‌ थे, जिन्हे वे्यवित्‌ कहा जाता था, अर्थात्‌ जानने 
योग्य जो परम तत्त्व है, उसे वे जानते थे । छन्दोवित्‌, वेदवित्‌ ओौर नै्यवित्‌ 
इन तीनो मे अंतिम वेधवित्‌ ही श्रेष्ठ है । जो केवल वेद जानता है वह 
व्य (जानने योग्य) को नहीं जानता । पर जिसने सत्य का आश्रय लिया 
है, वह जानने योग्य को भी जानलेताहै : 

यो वेद वेदान्‌ न स वेद व्यम्‌ । 

सत्ये स्थितो यस्तु स वेद वेद्यम्‌ ॥ (उद्योग०४३।३१ ) 

“मतो उसी को वेद का चतुर आख्याता (अध्यापक ) मानताहूं, जो 
स्वयं छिन्नसंशय हो गया हो । मौन तप से कोई मुनि बनतादहै, जंगलमें 
वसने मात्र से नहीं । जो अक्षर तत्वको यथावत्‌ जानता है, वही श्रेष्ठ मुनि- 
है । जब ब्राह्मण सत्य में प्रतिष्ठित होता है तभी बरह्म का दशंन कर पाता 
है। चारों वेदों काक्रमसे यही मतहै। छान्दोग्य उपनिषद्‌ मेभी 
सनत्कुमार ने नारद को सवक्रुछ वताकर अन्त में सत्य का उपदेश किया 
है (सत्यं त्वेव विजिज्ञासितव्यमिति, ७।१६।१ ) 1 सदाचार ओौर सत्यद्णन 
इन पर ही यहां विशेष आग्रह किया गया है। कैसाभी बढा-चढा तप हो, 
वह्‌ नीतिमय जीवन के विना रीता है, मौर सच्चे धमं के विना वेद का 
ज्ञान भी कोरा वुद्धि काव्यायामहीहै। काम, क्रोध, लोभ, मोह, ईर्ष्या, 
शोक, मान, असूया, स्पृहा, विवित्सा (संग्रहवृत्ति), कृपा (दैन्य), घृणाये 
बारह महा दोषर्ह। जसे शिकारी मृगो को दढता है एसे ही श्नमे स हर 
एक मनुष्य कौ टोह में रहकर उसे भपने चंगुल मे फसाता है । इसके विप 
रीत ब्राह्मणवुत्ति मनुष्यके लिएये बारह महाव्रत है--धमे, सत्य, दम, तप्‌, 
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यज्ञ, दान, श्रुत, धं, अमात्सर्यं, ही, तितिक्षा भौर अनसूया । जो इन वार्‌ 
गुणो से शून्य दै,अथवा दमःत्याग ओर अप्रमाद ये तीनों या इनमेसेदौया 
एक भी जिसके पास नहीं दै, उसका अपना आत्मा जंसे कुछ बना ही नदीं । 
दम, त्याग भौर अप्रमाद इनमें ही भमृत कहीं रखा हुआ है । मनीषी 
ज्राह्मण कहते है कि ये सत्यके तीन मुख हैँ । इन तीन गुणो का विशेष 
उल्लेख यवन देशीय भागवत हिलियोदोर के विदिशास्थित गरुडध्वज लेख 
मे भी पाया गया है उसे अवश्य भागवतो ने महाभारतं के इसी प्रकरणसे 
लिया था। पंचराव्र भागवतो के पास धार्मिक चर्या तो अपनी थी; कितु 
दर्शन उन्होने सांख्यवादियों से लिया। जैसा पहले कहा जा चूका दै, 
सनत्सुजात का दृष्टिकोण प्राचीन सांख्ययोग की परम्परासे आया हुआ था। 


सत्यही एकमात्र वेद हं 


धृतराष्ट्‌ ने प्रश्न किया, "लोक मे अनेक प्रकार के विद्धान्‌ है । कोई 
इतिहास-पूराण नामक पांचवें वेद के ज्ञाता होनिसे प्रसिद्धि पाते है, कोई 
चतुर्वेद, कोई द्विवेद ओर कोई केवल एक वेद जानते है, ओर कोई 
ऋचाओं से विलकुल कोरे दै । इनमे सच्चा ब्राह्मण किसे माना जाय ५ 
सनत्सुजात ने इस चुभते प्रश्न का स्पष्ट उत्तर दिया, “सत्य ही एकमान्न वेद 
है । सत्यरूपौ एक वेद के अज्ञान से वेदों को बहुत कहा जाने लगा। जो 
अपने ज्ञान या वृद्धिको सत्यमें स्थित कर लेता दै, उसी की प्रज्ञा महान्‌ आत्मा 
ने प्रतिष्ठित होती है । जितने यज्ञ है, सत्य पर आरूढ होने से ही उत्तका 
वितान होता दै 1" इसके वाद सनत्सुजात ने अनेभृत्य सिद्धान्त का उल्लेख 
-किया । नैभृत्य का अथं है चूपचाप रहना या संकोच। अनमृत्य का आशय 
था प्रगस्थता, अर्थात्‌ सत्य के आग्रह या प्रगल्भता सेही प्रवृत्तिमागं दिः 
जिसमे यन्न दीक्षा भी सम्मिलित है, सफल होता है, ओर सत्य से ही निवृ 
त्तिमाभं की जाध्यास्मिक शांति (धातु-निवु ति) प्राप्त होती ह । जो परोक्ष 
तप हं, जव सत्य के धारण से वह जीवन में प्रत्यक्ष बनता हतो वही ज्ञान 
कहलाता ह (४३।२८) । 

इस प्रकार सत्य को सव वेदों का सार ओर सच्चे ब्राह्मण की पहचान 
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बताकर सनत्कूमार ने उस युग के विद्वानों की कई कोटियो का उल्लेख 
कियाहै। एकवेथे जो बहुपाटी कहलाते थे, अर्थात्‌ पद-पाठ, क्रमपाठ 
आदिक रीतिसे वेदोंको कंठ करतेये। पाणिनि के अनुसार इनका पारि- 
भाषिक नाम श्रोत्तिय था (श्रोतरियंश्छन्दोऽधीते) । इस भ्रकार के छन्दोविद 
आचायं वेदों के अथं को ओर से उदासीन थे। वे स्वयं वेदों का पारायण 
करते ओर छातं को उन्हँ कंठ कराते थे । इनसे ऊँची कोटिकेवे विद्वान्‌ 
थे, जिन्ह वेद-वेदिता कहा जाता था, अर्थात्‌ जो वेद के अर्थो को भी जानते 
थे ओर आचायं रूप मे शिष्यो का उपनयन करके उन्हे वेद के रहुस्य-ज्ञान 
कौ शिक्षा देते थे । इन्दं छान्दोग्य उपनिषद्‌ के सनत्कुमार-नारद संवादम 
वेदवित्‌ या मंत्रवित्‌ कहा गया है । वैदिक चरणों की परिभाषा स यही 
आख्याता पद धारण करते थे । किन्तु विद्वानों की एक कोटि इनसे भी 
उपर थी ओर सत्य का साक्षात्‌ दशंन करनेवाले आत्मवित्‌ या ब्रह्मवित्‌ 
पुरुषो कौ गणना इसमे की जाती थी । वेद्य अर्थात्‌ सत्य याब्रह्मके ज्ञाता 
होने के कारण इन्हे वेद्य-वेदिता कहा गया है । सत्य के दर्शन से जिनके 
हृद्य कौ ग्रन्थि खुल जाती है मौर जिनके संशय छिन्न हौ जाते है, ेसे 
व्यविति विचक्षण आघ्याता कहलाते ये, अर्थात्‌ वे आचार्य, जिन्होने सत्य का 
स्वयं दशंन किया हो । वेदिता नामक विद्वानों मजो एक शास्त्र काज्ञान 
प्राप्त करते उन्हे एकविध, जो कई शास्त्र जानते, उन्हें भरयोविद्य ओर जो 
अपने युग के सव शास्त्रों में पारंगत होते थे, उन्हे स्वविद्यया महाब्रह्मा 
कहा जाताथा। किन्तु आत्मवित्‌ या ब्रह्मवित्‌ का पद सर्वविद्यसेभी 
उपर था। यही उस समय ज्ञान के क्षेत्र की तरलता थी । ग्रन्थ-पाठ को 
अपेक्ा प्रत्यक्ष दशंन का.धिक भूत्य समज्ञा जाता था । जो लोक का प्रत्यक्ष 
दशंन करता है, वही सच्चा सर्वज्ञ है : 
भत्यक्षदश लोकानां स्व॑दर्शा भवेन्नरः । (४३।३६ ) 

ज्ञात होता हैकि महाभारते सनत्सुजात ऋषि भौर छान्दोग्य उप- 
निषद्‌ के सनत्सुजात आचाय एक ही व्यक्तिथे। जिस प्रकार सनत्सुजात 
ने यहां सत्य को एकमात्र ब्रह्मदर्शन का हेतु कहा है (सत्ये वं ब्राह्मणस्तिष्ठन्‌ 
ब्रह्म पश्यति क्षत्निय, ४३।३७) उसी प्रकार छान्दोग्य उपनिषद्‌ में 
सनत्कुमार भी नारद को अन्तमें सत्य काही उपदेश करते है (सत्यं त्वेव 
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-विजिज्ञासितव्यमिति। सत्यं भगवो विजिज्ञास इति, छां ° उप० ७। १५।१)1 
महाभारत का यह्‌ सनत्सुजातीय प्रकरण प्राचीन अध्यात्म विद्याका 
नवनीत है । इसमे चार अध्याय है । अध्याय ४२मेमृघ्यु की समस्यापर 
विचार किया गया है । जीवन में प्रमाद यास्वलनकाही नाम मु्यु ती 
यह सनत्सुजात की पहली स्थापना है। बुद्धकेप्रज्ञावादमें भी प्रमादकी 
इसी प्रकार निन्दा की गई है । अध्याय ४३ में सनत्सुजात ने इस प्रष्नका 
स्पष्ट उत्तर दिया है कि जीवन में शब्दमय राणि वेद का ज्ञान पर्याप्त नहीं 
है। यहां जीवन को संयम में ढालकर सत्य के अनुसार आचरण ही महत्त्व 
पूणंहै। इसे ही अकर-ब्रह्यका साक्षात्कारः कहते है । जिसने यह नहीं 
किया, उसका वेद पढना व्यथे दै । अव अध्याय य मे सनत्सुजात ने यह 
बतायादहै कि उस अक्षर-त्रह्मके साक्षात्कार के लिए ब्रह्मचयं की दीघे- 
कालीन साधना आवश्यक है । काता ओर ले उड" की वृत्ति से ब्रह्मतत्त्व को 
को$ चटपट नहीं पा सकता (नैतद्ब्रह्म त्वरमाणेन लब्धम्‌) 1 अक्षरब्रह्म 
सम्बन्धी इस चर्चा को उस समय ब्राह्मी वाक्‌ कहते ये (४४।१)। इसी का 
दूसरा नाम अव्यक्त विद्या धा, जो प्राचीन कालके ऋषियों की परम्परा 
म सुविदित थी । यह सनातनी अव्यक्त विद्या प्रज्ञा ओर ब्रह्मचयं से सिद्ध 
की जाती थी; किन्तु धृतराष्टरने स्पष्ट काद कि उनके समय में कोई इस 
"विद्या में रुचि नहीं लेता था । ब्रह्मतत्त्व या अमृतत्व की परम्परा उस 
समय ट्ट चुकी थौ । इसी से इसे अनारन्धा कहा गया है । वेदों के कण्ठाग्र 
करने वालों की संख्या उस समय बढ़ गई थी । जैसा पतञ्जलि ने महा- 
भाष्य के आरम्भ मे लिखा है-- लोगों को ेसी वृत्ति हो गई थी कि इधर 
वेद पढ़ा ओर उधर ज्ञान वघारने लगते ये पूवे काल मेेसी बातन 
थी । सनत्सुजात का कथन है कि जसे यत्नपूर्वक मंजके भीतर से सींक 
निकाली जाती है, वैसे ही भौतिक देह के भीतर निगूढ आत्मत्व का साक्षात्‌ 
दर्शन किया जाता है । भौतिक शरीर तो माता-पितासे मिल जाता है 
किन्तु सत्यके संसारमें नया जन्म केवल आचार्य की कृपासे हीहोता 
है । अतएव आचायं के ज्ञानगभं में प्रविष्ट होकर ब्रहमचयं का आचरण 
आवश्यक है । जो इस प्रकार ज्ञानसाधना करते वे ही सच्चे पद के 
अधिकारी हँ ओर उन्हें जीवनयोग सिद्ध होता है । इसके उपरान्त यह 
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बताया गया है कि गुरु कौन है ओर शिष्यको किस प्रकार उसके समीप 
जीवन विताना चाहिए । जो तपश्चर्याद्वारा शरीर की चर्वीजला कर 
उसे ज्ञकनज्ञोर डालता है (य आशयेत्‌ पाय्येच्चापि राजन्‌ सर्वं शरीरं तपसा 
तप्यमानः, ४४।१६) वही जीवन में अपनी मूखंता को जीत पातादहै ओर 
अमृत कौ प्राप्ति से मृत्युको हटा पाता है । जीवनम ब्रह्मको कभी-न-कभी 
जानना ही होगा, दूसरा मागं या गति नहीं (नान्यः पन्था अयनाय विद्यते) । 
उस समय लोग ध्यान में नीला, काला, लाल, श्वत रंग देखने का ढंग 
सचते थे ओौर उपे ब्रह्मदशंन कहते ये । धृतराष्टू.ने प्रषन किया कि क्या 
सचमुच अमृत अक्षर ब्रह्मत्व का कोई एेसा रंग है । सनत्सुजात ने स्पष्ट 
कहा कि सफेद, लाल, काले, नीले रंगों की कोई कल्पना ब्रह्म मेँ नहीं है। 
` वह पृथिवी मे, अन्तरिक्ष मे, समुद्र के जलमे, आकाशम, तापे, मेव ओौर 
विद्युत मे, चच ओौर सूयं मे, ऋक्‌, यजु, साम ओौर अथर्व मे, वृहत्‌ ओौरः 
रथन्तर में किसीके रूपमे नहीं है ओरसवउसी केरूपदहैं। अणु ओौर 
महान्‌ रूपो मे उसी कौ सत्ता है । वही विश्व की प्रतिष्ठा भौर अमृत रहै । उस 
ब्रह्म कोटी संज्ञा यशया विश्व का सुन्दर पुर्ण॑तम स्वरूप है (४४।१९-२३)! 


सनातन ब्रह्य को व्याख्या 


आौपनिषद ब्रह्म की इस प्रकार व्याख्या करके अगले अध्याये सनत्सु- 
जात ने उपनिषदों ओौर वेदों के वाक्यांशों को लेकर अत्यन्त उदात्त शैली 
एवं रोचनात्मक शब्दों मे सनातन ब्रह्म का गान किया है । “योगिनस्तं 
भपक्यन्ति भगवन्तं सनातनम्‌" यह इस सुन्दर अध्यात्म गीत की टेक है । वेद 
उपनिषद्‌, गीता आदि के सुन्दर वाक्यांश लेकर इस माला को गूथा गया 
है । इसकी शली अध्यात्म भावों कौ दृष्टि से त्यन्त आकषक दै । उदाहरण 
के लिए: सुनहले प्रतो वाला एक अश्वत्थ है । जबतक पंख नहीं तिकलते 
तबतक पक्षी उस पर बैठते हँ । किन्तु पंख निकलने पर वे मनचाही दिशा 
मे उड़ जाते है । सनातन ब्रह्य ही वह्‌ हिरण्य पणं अश्वत्थ है जिर्षका दशंन 
योगियों को मिलता है, भौसो को नहीं । 

जसा ऊपर कहाहै, यह सनत्सुजातीय प्रकरण उपनिषद्‌ युग के अध्यात्म- 


अ० ४४-४१ | ४७. यानसंधि प्व ७६ 


प्रधान साहित्य से छटककर महाभारतमें आ गया है । उस युग मेँ भिन्न- 
भिन्न मति, दृष्टि या दिटिर्यां थीं । उनके भो इसमे कर्द संकेत हँ मौर 
तत्सम्बन्धी शब्दावली भी पाई जाती है। गौता मे “ध्यायतो विषयान्‌ 
पुसः संगस्तेषूपजायते" (गीता २।६२-६२ ) इत्यादि श्लोकों मे विषयों के 
ध्यान से क्रमशः मानव के विनाश या विनष्ट होने कौ वात कही गईहे। 
उवे ही प्राचीन परिभाषामें अभिध्या कहते थे : 

अभिध्या वै प्रथमं हन्ति चैनं कामक्रोध गृह्य चैनं तुप श्चात्‌ । 

एते बालान्‌ मृत्यवे प्रापयन्ति धीरास्तु धैर्येण तरन्ति मृत्युम्‌ ॥\ 

यद्यपि सनत्सुजात के इस अध्यात्म प्रकरण पर शंकराचाये का भाष्य 
उपलब्ध है, किन्तु विभिन्न दिटिष्यों के इतिहास ओर प्राचीन पारिभाषिक 
ाब्दावली के संकेतं की दृष्टि से महाभारत के इन चार अध्यायो पर पनः 
स्वतंत्र अनुसंधान टोने की आवश्यकता है 1 


न ¢ 
&७ : : यानसंधि पव 
(श्र ४७--७१) 

ऊपर कहा जा चुका है करि धृतराष्ट ने संजय को पाण्डवो के पास इस 
उदेश्य से भेजा था कियुदध करने के विषय से उनके विचारों ओर चेष्टाओों 
की थाह लें (अ०२ ०-३२) । इसके बाद के प्रजागर पव (अ० ३३-४०) 
ओर सनत्सुजात पव (४१-४६ ) येदोलम्बे प्रकरण धृतराष्टः के समय 
विताने के लिए रक्वे गए है । भव फिर कथासूवर पहले के साथ जुड़ जता टै 


संजय का लौटकर हाल कहना 


प्रातःकाल होन पर धृतराष्ट्र की सभा जुडी ओर भोष्म, द्रोण, दुर्योधन 


आदि सव प्रमुख लोग पाण्डवो का उत्तर जानने के लिए उत्सुकता से एकत्र 
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इए । सभा मे धृतराष्ट्र ने संजय से पृछा, “हे संजय, पहले वताभो करि युद्धो 
मे अग्रणी अर्जुन ने क्या कहा ? इसके उत्तर मे संजय ने एक सौ तीन 
तिष्ट श्लोकों मे अर्जुन की गोर से पाण्डवो ओर कृष्णकरे विविध परा- 
करमो का वणेन करिया, जिनमें अनेक प्रकार से दुर्योधन को वुड़कते हुए युद्ध 
के भर्यंकर परिणाम के विषय में सावधान किया गया है । यह्‌ प्रकरण 
(भ० ४७) अत्यंत तेजस्वी भाषा मं भागवतो हारा लिपिवद्ध किया गया 
जान पड़ता है । इसके अनन्तर भीष्म ने दुर्योधन से नर-तारायणकी महिमा 
का वखान किया। उस कीतंन को ब्रह्मा के मुख मे रक्खा गया है । इसके 
अनुसार नरनारायण देवों केभी पुवंज देव हँ । वे एक रथ मेँ स्थित सना- 
तन महात्मा हँ । कृष्ण नारायण का रूप ओौर अजुन नर कारूपहै। एक 
ही शक्ति-तत्व नारायण मौर नरके रूपें दविधा विभक्त हो गया है-- 
एव नारायणः कृष्णः फल्गुनस्तु नरः स्मृतः । 
नारायणो नरश्चेव सत्त्वमेकं द्विधा कृतम्‌ ॥ (४८।२०) 

नरनारायण को महिमा के विषय मेँयह्‌ दृष्टिकोण भागवतो की 
एकान्तिन्‌ शाखा का था, जिसका उल्लेख भागवतमें भी आयां ह 1? 

इस वणेन में एक वात स्पष्ट कही गईहैकि नर भौर नारायण पुवं 
देवथे। वे ही वासुदेव गौर अर्जुन के रूप में प्रकट हुए । इससे सूचितहोता 
है कि वैदिक परम्परामें नरनारायण की जो उपासना स्वीकृत हो चुकी 
थी, उसे ही कालान्तर में भागवतो ने वासुदेव ओौर अर्जुन की पुजा के रूप 
मे स्वीकार किया : 

वासुदेवार्जुनौ वीरौ समवेतौ महारथे । 
नरनारायणौ देवौ पुवंदेवावितिभ्रुतिः ॥ (४७।१८- १०६) 

इसी प्रसंगमें भीष्मने कणं प्र भी खींटा कसा क्रि वही दुर्योधन को 
अपने मत में चलाताहै ओर अपनी हैकड़ी वधघारता रहता है । कणं ने तुरन्त 
इसका प्रतिवाद किया कि क्षात्र धमं का पालन करता हू, यदि मृञ्षमें 
कोई आचार-दोष होतो कदिए। भीष्मस इसका कुछ उत्तर न बन पड़ा । 
¶. ज्ञानं तदेतदमलं इरवापमाह्‌ नारायणो नरसखः किल नारदाय । 

एकान्तिनां भगवतस्तदक्िचनानां पादारविन्दरजसाऽस्प्लुतदेहिनां स्यात्‌ 1 

(भागवत ७।६।२७) 
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धृतराष्ट्‌ के प्रश्न के उत्तर में संजय ने एक-एक पांडव के पराक्रम का 

` वखान किया । उससे सभा में आतंक छा गया । तव दुर्योधन ने अपने पिता 
को सम्बोधन करके कहा, “महाराज ! डरने की कोई वात नहीं । हमारे 
लिए भी आपणोकन करं । हम युद्ध में णवरओं को जीतने की शक्ति रखते 
हैँ । लोग हमे सलाह देते हैँ कि राज्य पांडवोंकोदेदो, परमेरामतदै 
कि पाण्डव अपने वचन पर दढ नहीं रहेगे, क्योकि कृष्ण हम सवका जड़ से 
नाण चाहते है । तो क्या हमारे लिए उचितदहै किप्रणाम करे ओर भाग 
जायंयाप्राणोंको त्याग कर युद्ध करें । हे पिता] ्यैएेसाकरभीलूंतोभी 

: मु्ञे आपका शोक है, आपने मेरे लिए दुःख उठाया है ओौर वे पाण्डव विना 
आपके कूल कानाश क्यिन मानेगे। शत्रु हमाराक्या कर सक्ते? 
` हममे से एक-एक उन्हं जीतने योग्य है । देखिए, युधिष्ठिर मेरी सेना के 
भय से पांच गांव मांगने पर उतर आयाहै। आप भीम को वडा बलवीर 
मानते हैँ । बताइए, गदायुद्ध मे धरती पर कौन मेरे समान है?" इस 
प्रकार धृतराष्ट्‌ को दिलासा देकर दुर्योधन ने संजय से ही पुछा, “कहिए, 
युधिष्ठिर क्या चाहते हैँ ?“ उत्तर में संजय ने पुनः पांडवों के पराक्रम का 
वर्णन किया । एक अलग प्रन के उत्तर में संजय ने पांडवों के मुख्य सहायक 
वीरोंकी सूची भी गिनाई। वार-वारकी इस प्रणंसासे क्षुब्ध हौकर 
दुर्योधन ने धृतराष्टर की ओर उन्मुख होकर कहा, “हे तात, मैने यह युद्ध- 
रूपी यज्ञ आपके, द्रोण के या अश्वत्थामा के भरोसे नहीं फलाया । मृज्ञे 
केवल कर्णं का भरोसा है। इसमे हम दोनों दीक्षित हो चुके है, अव युधिष्ठिर 
को पश्‌ बनाकर रथ कौ वेदी, तलवार का सुवा, बाणोंकी कुशा ओर अपने 
यश की हवि बना कर वैवस्वत यमराज के लिए यजन करेगे ओर विजयी 
होगे । मेरा निश्चयहैकिया तो मँ पांडवों को मारकर इस पृथ्वी का 
भोग करूगा ओरया पांडव ही मून्ञे मारकर पृथ्वी भोगेगे । मै अपना जीवन, 
धन गौर राज्य छोड सकता हूं, पर पांडवों के साथ मिलकर नहीं रहं 

. सकता । मेरा निश्चय है कि सूर्द की नोक के बरावर भरूमिभी पाण्डवों के 
लिए नहीं छोड़. गा ।” (५७।१०-१८) । इन शब्दो में दुर्योधन के मन का 
अटल साचा प्रकट हो गया है । देते हठी व्यक्ति के लिए कहने-सुनने या 

- समञ्चनि-वुजञाने का प्रशन ही नहीं उठता । वस्तुतः मनोविज्ञान क दृष्टि 
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से इसखरी वात केलिए दुर्योधन की प्रशंसा करनी पडती है। उसकी 
लटूठमार भाषा में चरित्र की एकरूपता है । वह॒ लल्लो-चप्पो की वात 
नहीं कहता । उसके जो मन में है, वही ऊपर है । ज्ञलाहट तो धृतराष्ट्र 
के ऊपर आती है। वह्‌ समञ्लता है किवातों के कूहासे से सचाईक 
छिपाया जा सकता है । 


कौरवों की सभाम किचकिच 


धृतराष्ट्र ने उलट-पुलट कर बातों को फिर मोडना चाहा 1 कभी वहु 
दुर्योधन को समज्ञाता ओर कभी संजय से पूछता कि कृष्णने व्या कहा ? 
संजय ने बताया कि एकांत मे जहां केवल कृष्ण, अर्जुन, द्रौपदी ओर सत्य- 
भामा थी अंतःपुर के उस भाग में मृज्ञे वुलाकरकृष्णने कहा,^हे संजय | मेरी 
ओरसे धृतराष्ट्र से कहना करि जो यज्ञादि पुण्य कमं करना चाहो, कर लो, . 
ब्राह्मणों को दक्षिणा दे लो ओौ र स्तर-पुत्रोके साथ सुख मना लो, क्योकि तुम्हारे 
ऊपर एक भारी विपत्ति आने वाली है। जव कृष्णने दूर से मुञ्चे गोविन्द कटु- 
कर धुकाराथा, वह्‌ ऋण मे आज भी भला नहींहं। अर्जुन ने मेरे भरोसे युद्ध ` 
णडा है । देव, अमुर, मनुष्यो मे कोई मुज्ञ नहीं दीखता, जो अर्जुन को जीत 
सके । इस तरह की बात का दुर्योधन पर क्या प्रभाव होना था । उसने 
कहा, देवता मेरे पक्षमें हैँ । मँ जव मंत्रों से वृलाता हू, अग्नि अति है ।, 
जहां मँ जाता हं, वायु ओर जल अनुकूलता दिखाते है। मै पानी का वहाव 
रोक देता हूं तो सेना पार उतर जाती है । देवों भौर असुरोके कार्योका 
प्रवत्तंक मँ ही हूं ।'' (देवासुराणां भावानामहमेकः प्रवतिता, ६०।१४) 
कणं ने भी सुर-मे-सुर मिलाते हृए कहा करि मैने अपने गृरु को अपनी 
सेवा जौर बल से प्रसन्न करके जो अस्त प्राप्त किया, उसके द्वारा मैँक्षण 
भर में पुत्रपौत्रौ के साथ समस्त पाण्डवो को मार डालूगा। कणंकी डींग 
भीष्म सेन सही गयी, उन्होने कुछ खरी वात कही, पर दुर्योधन ने छेका ` 
कि यह पकी क्या आदत है, जो सदा पाण्डवो की ही जय चाहते है। 
वीच में कुछ तत्तोथम्बो करने के लिए विदुर ने एक कहानी सुनाई । एक 
बहेलिया था। उसने दो पक्षियों को फसा लिया। वे एक जैसे बली थे ! , 
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जाल को लेकर आकाश में उड़ गये । यह देखकर बहेलिया भी उनके पीठे 
दौडा। इस दृश्य को कोई आश्नमवासी मुनि देख रहा था । उसने चिडीमार 
से पूछाकियेपक्षीतो आकाशमेंजारहे हँ भौर तुम पैदल दौडते हौ। 
चिड़ीमारने कहा, “आप नहीं समन्ञते । अभी तोये दोनों मिलकर मेरा 
जाल लियेजा रहे, परजवये ज्ञगड़्गे तो धरतीपर आ गिरेगे।"“ 
जिनकी मृत्यु आ पहुंची थी, एेसे वे दोनों पक्षी लङ पड़े ओर जैसा व्याधने 
सोचा था, वही हुआ ।'” कहानी सुनाकर विदुर ने समन्ञाया किवे सम्बन्धी 
भी,जो आपस मे क्लगडते है, उन पक्षियों की तरह शत के वशम हौ जाते है । 
उचित तो यह है कि अपने बन्धुओं के साथ मिलकर उठना-वैठना, भोजन 
ओर बातचीत करनी चाहिए । जो देता करते ह, वे लपट को तरह धधकते 
है; परजो आपसमें विरोध करतेदैवे राव की तरह धुधुआते है । विदुर 
ने अपना एक अनुभव ओर सुनाया, “एक बार म किरातो के साथ गन्ध्‌- 
मादन पर्वत पर गया था । वहां ने क्या देखा कि एक क्षरने के पास छत्ते 
से टपका हुआ शहद घड़ में भरे हुए की तरह जम गया था ओर मक्खियां 
भी उसके पास नहीं थीं। जो मेरे साथी मन्तरसाधक ब्राह्मण ये, उन्होने 
बताया कि यह्‌ अमृत है । इसे चखकर मनुष्य अमर बन जाता है 1 अन्धेको 
दृष्टिमिल जाती है मौर बुड्ढा जवान हो जाता है) यह सुनकर किरात 
उसे लेने के लिए ्ञपटे । उन्होने शहद तो देखा, पर सामने का खड्ड उन्हें 
नहीं दिखाई दिया । एेसे ही हे धृतराष्ट्र । तुम्हारे पुत्र कौ गतिहै (मधु 
पश्यति संमोहास्रपातं नानुपश्यति, ६२।२७) । मेरी तो राय हैकितुम 
दुर्योधन को वुलाकर अपनी गोद में वैठा लो । उसे तुमने वश मे करलिया 
तो युद्ध कदापिन होगा, क्योकि दो हाथों से ताली बजती दै, एक से नदीं ॥" 
धृतराष्ट्‌ को मानो एक सहारा ओर मिला । उसने फिर कुचं धिसे-पिटेः 
वाक्यों से दुर्योधन को समन्ञाने का प्रयत्न किया। 


कष्ण का माहा त्म्य 


दूस किचकिच से उबकर सव सदस्य समा से उठ गये 1 केवल धृतराष्ट्‌ 
जमे रहै ओौर उनके कारण संजय को भी वहीं वैठना पड़ा । अकेले मेः 
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धृतराष्टर ने कु भेद कौ वात जाननी चाही, “हि संजय, तुम पाण्डवोंके 
संनिक बल को भी अच्छी तरह देख आये हो ओर हमारे पक्ष की भी जानत 
हो, इसलिए साफ कहो कि दोनों का क्या बलाबल है ।” संजय धृतराष्टरके 
अस्थिर स्वभाव को जानते ये। उन्ह्ने कहा कि अकेले में मैं कु न कहुगा, 
क्योकि सुनकर तुम चिढ़ जाओगे, इसलिए व्यासजी को मौर गन्धारी 
को बुला लो, जिससे तुम्हारा सन्तुलन ठीक रहे । एसा ही किया गया, तव 
'संजय ते चार अध्यायो (अ० ६६-६€ ) में कृष्ण के माहात्म्य का वर्णन 
किया । स्पष्ट है करि जव सभाके लोग उठ गए थे तभी यह्‌ प्रकरण समाप्त 
हो जाना चाहिए था। उसके वादकेये अध्याय थेकली की तरह है, जिसे 
भागवतो ने जोड़ा; कु काष्मीरी प्रतियों मे ये अध्याय है भी नही । गुप्त युग 
मे वासुदेव, कृष्ण की जो अतिशय महिमा लोक में प्र्यात हुई, उसी का 
सार यहां मिलता है । जैसे : “धनुर्धारी अर्जुन ओौर वासुदेव परम पूज्य है । 
भगवान छष्ण का चक्र द्युलोक तक अपनी शक्ति से घूम रहा है । कृष्ण चाहं 
तो संसार को भस्म कर सकते ह । जहां सत्य है, जहां धमं है, वहां कृष्ण 
है । भौर जहां कृष्ण है, वहां जय है ।' पृथ्वी, अन्तरिक्ष अर दयुलोकमें 
पुरुषोत्तम विष्णु क्रीडा करते हुए सव कम करते है । कालचक्र, संसारचक्र 
ओर युगचक्र को भगवान केशव रात-दिन अपनी शक्ति से घुमा रहे हैं। 
चर ओौर अचर, काल ओर मृत्यु सवके स्वामी वे ही हैँ । महायोगीश्वर हरि 
सवके अध्यक्ष होकर भी एक सामान्य किसान की तरह काम करते हैं ।२ 
यहं सुनकर धृतराष्ट्र ते पृचछा, “हे संजय ! तुम कृष्ण का माहात्म्य कंसे 
जानते हो ? मै उसे क्यों नहीं जानता ?” संजय ते खरा उत्तर दिया, “ह 
राजन्‌ ! तुम्हारी विद्या सच्ची विद्या नहीं । मेरी विद्या वज्ञती नहीं । तुम 





१. यतः सत्यं यतो धर्मो यतो हीराजंवं यतः । 
ततो भवति गोविन्दो यतः कृष्णस्ततो जयः ॥ (६६।६९) 

२. विष्णु के लिए हरि शब्द का प्रयोग कुषाण युगसे श्रारंभ हुश्रा। उससे पूवे 
महाभाष्य, भ्थंशास्त् श्रादि बड़े-बड़े प्रयो में यह शब्द केवल इन्द्र, अश्व आदि 
भर्थो मं है । अतएव विष्णुवाची हरि शब्द का यह प्रयोग (६६।१४) इस प्रसंग 
के वाद में जोड़े जानेका सूचक है। 
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विद्याहीन भौर तमोग्रस्त होने के कारण केषव को नहीं जानते 1” धृतराष्टू 
ने फिर पृष्ठा, “संजय ! एसी क्या वात हैकि तुम्हारा ज्ञान कम नहीं 
होता? भौर तुम अपनी स्थायी भक्तिसे मधुसूदन को जानते हौ? ” संजय ने 
कहा, “कपट का सेवन नहीं करता । विपरीत धमं का आचरण नहीं 
करता । शुद्ध भाव से भक्ति करता हूं ओर शास्तरमे जंसाकहाहै, वैसा 
ृष्ण को जानता हूं" (६७-५) । संजय के ये चार वाक्य मानो गप्तकालीन 
किसौ भागवत कौ आस्था का निचोड है । इसी बातचीत में भाग लेते हृएः 
व्यासजी ने धृतराष्ट की कृष्ण-भक्ति कौ सराहना करते हुए विल्करुल स्पष्ट 
शब्दो मे गुप्तकालीन एकायन मागं अर्थात्‌ एकान्तिन्‌ भागवतो का उत्लेव 
किया है ।'"* इससे सुचित है कि गुप्त युग मे धृतराष्ट्र को भी महाभागवतो 
को सूची में सम्मिलित कर लिया गया था ओौर स्वयं व्यासजी के द्वारा 
इस पर छाप लगवाई गई । एक शब्द ओर ध्यान देने योग्य है, वह है आगम" 
(६७-२१) । गुप्त युग मे पचरात्र ओर माहेश्वर आदि इन शास्त्रों को 
आगम कहने की परिपाटी चल गई थी । कालिदास ने अनेक धमं मार्गोके 
भिन्न शास्त्रों को आगम कहा दै । 

भागवत नें भौ भागवत णास्तर को आगमकहा गया है ( ११।३।४८ ।) 
अध्यायर्तमे विष्णु के भिन्त नामोंका निवंचन संजयने धृतराष्ट्र सेः 
कठा है । यह भी भागवतो के साहित्य की एक नई शली थी । महाभारत 
शान्तिपवं (अ० ३२८, ३३७) में इसे गृणकमंज, अर्थात्‌ गुण भौर कर्मो 
के आधार पर नामों के निर्वचन कौ शंली कहा है । मत्स्य पुराण 
(अ०रृ४८) मे भी कृष्ण, नारायण, गोविन्द आदि सोलह नामों कौ एेसी 
ही व्युत्पत्तियां कही गई हैँ । वायुपुराण अध्याय ४ एवं ५ तथा लिग पुराणः 
अध्याय ७०मेंभीहम इस शली को पाते है, यद्यपि इन सूचियों मे आये 
हुए नाम भिन्न है । इस शेली का उत्कृष्ट रूप विष्णुसहस्रनाम के शांकर 
भाष्य मे प्राप्त होता है । यद्यपि वह्‌ उत्तर गुप्तकाल के बाद का है । 


१, एष एकायनः पंथा येन यान्ति मनीषिणः । 
तं दष्ट्वा मृद्युमव्येति महास्तत्र॒ न सज्जते ॥ (६७।१५) 
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छठ : : भगवद्यान पर्व 
(० ७२--१५०) 


जंसे कौरवो कौ ओर सेमल व्यक्ति के रूप में संजय पाण्डवो के यहां 
आए थे, वैसे ही अव दुसरे पक्षसे किसी विशिष्ट प्रतिनिधि केभेजे जानेकी 
बारी थी । वस्तुतः संजय के भेजने मे धृतराष्ट्र के मनमें कोई निर्चित लकय 
नथा। उसने गोलमोल वात कही थी करि ह संजय ] जाकर कुशल-प्रषन 
पुच्छना ओर एे्ा प्रयत्न करना कि युद्ध न हो 1 संजय उपप्लव म पाण्डवं 
-से मिले । लम्बी-चौड़ी बातचीत कौ ओौर उनके लौटने पर कौरवो की सभां 
मजो भांति-भांति के मोड़-मुडक से भरा हा लम्बा संवाद हुआ, उसे हम 
केवल दोनों पक्षों के नेताओं के मनोभाव का वंज्ञानिक विश्लेषण कट्‌ सकते 
है) ज्ञात होता हैकि फोड़ा दोनों तरफ काफी पक चुकाथा। युद्धकी टक्कर 
निकट मा रही थी, पर उससे पहले कृष्ण जंसे बुद्धिमान व्यक्ति ने युद्ध टालने 
का एक सच्चा प्रयत्न भौर किया 1 कृष्ण जानते थे कि युद्ध होकर रहैगा। 
पर नीतिकी बात से भी मुंह नहीं मोड़ाजा सकता। अतएडवे शान्ति 
कासंदेश लेकर कौरवों की राजसभा में अये । अध्याय ७२ से १५० तक 
का लंबा प्रकरण भगवद्‌यानपवं कहलाता है, जिसका सम्बन्ध धृतराष्ट्र 
-कौ सभा में कृण के उपस्थित होने, अपना संदेश कहने, फिर पाण्डवो के 
पास लौट कर वहां की परिस्थिति रखकर विचार-विमशं करने से है। 
इसी केपेटे मे कई छोटे चरित्र भीआगएहैँ। पहला गालव चरित है 
(अ० १०४ से १२१) । दूसरा कणं के साथ कृष्ण ओर कुन्ती का गुप्त 
संवाद है (अ० १३८ से १४४) । इसी से पूवं जव कृष्ण लौट रहैये तो 
कुन्ती ने पांडवों के लिए अपना संदेश देते हृए विदुला ओर उसके पुत्र के 
संवाद रूप मे एक महत््वपुणं माख्यान सुनाया था (ु० १३१-१३४ 7 
इस प्रकार पहले की अपेक्षा इस पर्वं का यह्‌ अंश घटनाओं के अधिक 
` उदात्त धरातल से हमारा परिचय कराता है। 


~~ 
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युधिष्ठिर ओर कृष्ण का संवाद 


कथाकाआरम्भ युधिष्ठिर भौर कृष्ण के संवाद से होतादै। युधि- 
ष्ठिर ने कहा, “हे कृष्ण ! आपने संजय की वात सनी । संजय ने जो कहा 
वह धृतरष्टूकाही मत था। वहु चाहते हैँ कि विना राज्य दियेही शांति 
हौ जाय। उनके मनमें पाप ओर भेदभाव है। वृढ राजा धृतराष्ट्‌ स्वधमं 
नहीं देखते या देखते हुए भी अपने पुत्र का ही पक्ष करते हैँ । मैने तो केवल 
पांच गांव मागे थे -कुशस्थल, वृकस्थल, आसन्दी, वारणावत ओौर कोई 
एक; किन्तु दुर्योधन ने वह भी नहीं माना । जीवनमें दरिद्रता मृत्यु के 
तुल्य है। शम्बर के मतमें इसमे अधिक्त पापिष्ठ अवस्था दूसरी नहींकि 
जव आज ओौर कल के भोजन के भी लाले पड़ जायं। धनही परम धर्म 
है, धन ही सवकी नींव दहै, धनी ही लोकम जीते, निधंनमरे हृएदहै। 
जो किसी का धन हडप लेते है, वे उसके धर्मं ओर काम को भी मटियामेट 
करदेतेदैँ। इस दीन अवस्था को पहुंचकर तो वृ लोगोँने प्राणोंसेही 
हाथ धो लिये, कुच वन मे चले गये, कुच का मस्तिष्क ही फिर गयाओौर 
कु ने दासता ओढ लौ । सम्पत्ति ही धमं ओरकामका मूल दहै । जो श्रीमान्‌ 
है, वही पुरुष दै । आपने स्वयं देखा है कि मँ राज्यहीन होकर किंस दशामें 
रह रहा हूं । किसी भी दृष्टि से हमारा राज्यहीन होकर रहना अच्छा 
नहीं । उसके लिए प्रयत्न करते हुए मृत्यु हौ जाय तो अच्छा है। हमारे 
जीवन का प्रथम कल्प यही है। मै जानता हूं कि ज्ञातियोंका वध पापदै, 
किन्तु हमारे लिए तो यही सुधमं है । ब्राह्मण सिक्ना-कपाल ले सक्ते है, 
क्षत्निय नहीं (अ ० ७०।८-४७) 1" यहां ग्रन्थकार ने युधिष्ठिर के मुख से 
राजनीति का वह सिद्धान्त कहलाया है, जो युद्ध को राज्य के लिए आव- 
श्यक समन्नता था। युद्ध की इस नीति को आरम्भ" कहते थे । पहले सभा- 
पवं मेँ आरम्भवाद या युद्ध के दुष्टिकोण का उल्लेख हो चुका है । वहां कहा 
है करि विना युद्ध के राजा मिट्टी कौ वावी कौ तरह ढक जाता है (भना- 
रम्भपरो राजा वल्मीक इव सीदति, १४।७) 1 

वायपुराण मेँ युद्ध को क्षिय का यज्ञ कहा है (आरम्भयज्ञः क्षतस्य, 
.१७।५०) । क्ष्निय क्त्निय को मारता है, मछली मछली को खाती है, कुत्ता 
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कुत्ते से लडता है, यही तो पीढ़ी-दर-पीढी से आया हआ धमं है (७०।४७)।. 
पुवं पक्षके रूप में युद्धनीति की वात कहकर युधिष्ठिरने फिर युद्धके 
भयंकर परिणाम कटै, “युद्ध मे कलियुग का वासा है । युद्ध मे सदा प्राणों 
कोखटका बना रहता है । जीना भौर मरना अपने हाथमे नहीं। कभी 
कायरशूरको भी मारलेताहै। निर्बल मौर सवल दोनों पक्षों की हार 
जीत सम्भव है । कदाचित्‌ अपना ही मरण हो जाय, तो फिर जय-पराजय 
एक-सी है । जो हारता है, वह तो मर ही गया, पर जो जीतता है, उसकी 
भी हानि होती है । जिसके हृदय में कुष्ठ करुणा है, वह जीतकर भी पश्चा. 
तापकरताहै। हेङृष्ण ! वैरसे वैर शान्त नहीं होता, बल्कि इस तरह 
वढता है, जैसे आहुति से आग बढ़ती है (७०।६३ ) 1 युद्ध एेसा ही है, जसे 
दो कृत्तो का लडकर एक-दूसरे को फाडना। उनमें ओर युद्ध करने वाले 
मनुष्यो में कुछ भी भेद नहीं । हे कृष्ण ! धृतराष्ट्‌ हमारे पूज्यहैँ। हमें 
चाहिए कि उन्हे प्रणाम करे, पर पुत्रके वशीभूत होवे हमारे प्रणामको भी 
ठुकरा देगे । है कृष्ण ! अव हम क्या करे, जिससे अथं भौर धर्म दोनों की 
हानिनहो?मापही हमारी गतिहै, आपके अतिरिक्त हमारा सुहृत्‌ भौर 
कौन है ?” युधिष्ठिर के इस प्रकार के कातर वचन सुनकर कृष्ण भी द्रवितः 
इए होगे । उन्होने भौर कुछ नहीं कहा, किन्तु अपने मन की सारी शक्ति 
को एक निश्चय के रूप मे ढालकर वह बोले, हे युधिष्ठिर ! मै कौरवोंकीः 
सभामे जाऊंगा कि शान्ति करा सक, जिससे तुम्हारे स्वाथ कीहानिन 
हो (७०।७६-७०) ।“ कृष्ण से एेसे प्रस्ताव के लिए युधिष्ठिर सम्भवतः 
तैयार न थे । उन्होने कहा, “हे कृष्ण ! मेरा यह्‌ मत नहीं किं आप कौरवो 
के यहां जायं । इस समय सब राजा दुर्योधन के वशमें है । उनके वीचमेः 
अआपक्रा जाना ठीक नहीं । चाहे सव देवों का एे्वयं भी हमसे छिन जाय पर 
म मापका निग्रह नहीं सह सकता 1” कृष्ण ने उत्तर दिया, “दुर्योधन की 
पापवुद्धि को मै समज्ञता हू, पर मेरे जाने से फिर हमारे ऊपर उंगली 
उठाने काक्रिसी को अवसर न रहेगा । ओर फिर सारे राजा भी भिलकर 
मेरा कुछ नहीं विगाड सकते । हे पाथं ! मेराजानानिरथेकन होगा ।"" 
ष्ण के निश्चय को समन्चकर युधिष्ठिर ने तुरन्त कहा, हे कृष्ण | आपको 
जो रुचे, वह्‌ करे । म तो आपको सक्रुशल लौटा हमा देखना चाहूंगा ¢ 
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आप हमे जानते है, उन्हु भी जानते है, जो कायं है, उसे भी समञ्जते है, ओर 
भाषणममेभी समर्थहैं। अतएव जिससे हमारा दित हो, वह कहियिगा, 
चाहे शांति हो, चाहे युद्ध हो ।” उत्तरमें छृष्णने सारी परिस्थिति को 
किते हृए युधिष्ठिर के सामने सव पक्षो को रखा ओर कहा, “भँ शान्ति 
के लिए यलन करूगा ओर उनकी चेष्टाओं को भौ देदूंगा कि कहींयुदढध की 
ओर उनक्रा जुकाव तो नहीं है ? 


भीमकी व्यंग्य वाणी 


इस अवसर पर भीमने भी कृष्ण से सन्देण कहा, पर अपने जन्मजात 
स्वभाव के एकदम विरु, “हे कृष्ण } जिस प्रकार से शान्तिहो, वही 
क्टना । दुर्योधन वड़ा क्रोधी है, उससे प्रचण्ड वाक्य मतत कहना । शान्ति 
ही वरतना। वह्‌ मरजायतोभौ अपना मतन छोडेगा। ेसे के साथ 
णान्तिकठिन होती है ¦ दुर्योधन के साथ अट्ठारह्‌ राजा वड़े दुष्ट स्वभाव 
के द दुर्योधन भी कुलांगारही है । इसलिए हे कृष्ण ! उससे नम्र बात 
ही धीरेसे कहना, उग्रतासे नहीं । भले ही हम नीचे होकर रहँ, किन्तु 
भरतो कानाशनदहो। वहां पितामह भीष्मसे तथाभौरभीजो वृढे' 
सभासद है, उनसे कहना कि भादयों मे मेल हो जाय ओौर दुर्योधन शांति 
ग्रहण करे । भीम का यह्‌ सारा कथन आदि से अंत तक चोखा व्यंग्य था, 
जंसा कि उसने स्वयं अंत में प्रकट कर दिया, “शछृष्ण ! रँ ठेसा इसलिए 
कहता हुं, क्योकि राजा युधिष्ठिर दुर्योधन की प्रशंसा करते रहते हैँ ओर 
अर्जुन भी यृद्ध नहीं चाहते, वे वड़े दयालु है ।* भीम का यह्‌ कटाक्ष बहुत 
ही चोखा रहा कि हे कृष्ण । कहीं तीक्ष्ण वात कहकर तुम युद्ध न्यौत मये 
तो यहां लङ्गा कौन ? भीम के मृदुता-भरे वचन सुनकर कृष्ण मुस्कराये 
ओर उसको ठंडा होने से वचाने के लिए उकसाते हए बोले, “हे भीम! तुम 
तो सदा युद्ध की वड़ाई करते रहे । तुम कूर कौरवो को पीस डालना 


१. ्रहमेतद्‌ ब्रवीम्येवं राजा चैव प्रशंसति 
प्रजनो नैव युद्धार्थी भूयसी हि दयार्जुने ॥ (७२।२३) 
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चाहते थे । तुम्हे कभी ठीक से नींद भी नहीं आती थी, तुम्हारे भीतर बदले 
को आग सदा धधकती रही । रात ओर दिन तुम्हे चैन न था । आज शान्ति 
के लिए तुम्हारी बुद्धि कंसे हुई ?क्याडरगएुहोया तुम्हारा हृदय कांपता 
है ? मुञ्चे आश्चयं है कि तुम्हारे जैसा पवेत भी क्यों हिल गया । क्षच्निय 
उसका भोग नहीं करता, जिसे वह्‌ अपने पराक्रमसे प्राप्त न करे" उत्तर 
मे भीमसेन ने अपने पराक्रम के अनुरूप कुछ वचन कहै, “हे कृष्ण अपनी 
प्रशंसा आये कमं नहीं । फिर भी तुम देखना कि यदिसदा अडिग रहने 
वाले पृथ्वी ओर आकाश भी चलायमान हो जायं, तो मै उनको भी अपने 
भुजदण्डो से रोक दूंगा । मूञ्ञे तनिक भी भय नहीं । जितना कहता हूं, उससे 
अधिक युद्ध में मृक्ञे पाओगे, किन्तु एक सौहृद भावसे मैने भी वह बात 
कही थी, जिससे कि भरतवंशियों का नाशन हो (७४।१८) 1" इस कथन 
सेज्ञात होता हैकि भीम जसे युद्धप्रिय वीर के मनमें कहीं मानवोचित 
कपा-भाव का अंकुर छिपा हज था । कृष्ण ने भी बात को नया मोड देते 
हए कहा, “हे भीम । क्या मँ तुम्हारा भाव जानता नहीं ? मैने तो प्रेमवश 
वै्ताकहा। तुम्हारा परिभव मुज्ञ इष्ट नहीं था । जितना तुम अपना 
सम्मान करते हो, उससे सहल गुणा मेरे मनम तुम्हारा सम्मान है।" 
भीम जिस स्वभाव के थे, उसमें भाग्यवादी दशेन को स्थान न था । सोच 
विचार कर न्यायानुकूल कमं करनाही मनुष्य के लिए सवकूचछ है । इस 
प्रकारका ठोस क्मंवाद भीम का लक्षण था। 


अजुन का सन्देश 


इस अवसर पर अर्जुन नेभी कुच भिली-जुली बात कही । उसका 
आशय था कि शान्तिक बात करना ओर यदि दुर्योधन न माने तो युद्ध 
ही सही । उत्तर में छृष्ण ने इस प्रसंग को स्फुट करते हुए कहा, “खेत को 
तेयार करना किसान का कामहै, किन्तु वृष्टि दैव के अधीन है। क्रितना 
भी पुरुषाय किया जाय, वृष्टि कै बिना देव कृषि को सुखा डालता है । दैव 
ओर मानुषके मिलने से ही सफलता होती दै । मँ वह॒ करूगा, जो पुरुषार्थं 
से सम्भवहै, पर देव कौ बराधकर कमं कराना मेरे वशमें नहीं। मँ कमं 
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भौर वाणी से भरसक प्रयत्न करूगा, पर दुर्योधन का जैसा स्वभाव है 


उससे मुजञे शान्ति कौ आशा नहीं ।" नकुल ओर सहदेव ने भी भपने विचार 
भ्रकट कयि । 


द्रौपदी का सन्देश 


फिर द्रौपदी के मन मे विचारोंकाजो वाध रुका हुआ था वह॒ इस 
अवसर पर फूट पड़ा । उसने कहा, युधिष्ठिर सन्धि चाहते द, बह ठीक है, 
पर यदि दुर्योधन राज्य देने के लिएतंयारन हो तो “हे कृष्ण ! सन्धि कभी 
मत करना । जो साम गौर दाम नहीं समञ्लते, उन पर कृपा कसी ? उन पर 
तो महादण्ड ही चलाना चाहिए । हे कृष्ण ! पुनरित होते हए भी मँ फिर 
कहंगी, मेरे समान पृथिवी में भौर दुखिनी कौन है ? दरपद की पूरी, महात्मा 
पांड्‌ कौ पृन्नवधू मौर पांडवों की पटरानी होकर भी मै केण खींचकर सभा 
मे लाई गई । पांड्पुत्र वंठे देखते रहै ओर तुम भी कृष्ण जीवित थे, तब 
यह्‌ अनयं हुमा ! मैँ सभा के बीच उन पापियों की दासी बनाई गई । जिस 
समय पांडव निश्चेष्ट होकर देखते रहे, उस समय हे गोविन्द ! मने अपते 
मनकी शविति से तुह पुकारा था। उस समय मेरे समुर राजा धृतराष्ट्‌ 
ने कृपा कर मुज्ञ वरदान देते हुए पांडवों को अदास किया ओर उससे 
छूटकर हम सबको वन मे जाना पड़ा । हे कृष्ण ! हमारे ये दुःख क्या तुमसे 
चिदँ? भीमसेनके वल को धिक्कार है, अर्जुन के धनुष को धिक्कार है, 
यदिक्षण भर दुर्योधन जीवित रहता है । यदि मेरे उपर तुम्हारी कु भी 
कृपा हौ तो, हे कृष्ण ! भपना सारा क्रोध कौरवो पर उडेल देना । इतना 
कहकर द्रौपदी ने अपने लम्बे केशों को बाएं हाय में लेकर अश्रुपुणे नेतो से 
कहा, “हे कृष्ण । जव शतु सन्धि की वात कहँ तो मेरे इन केशों को मत 
भुल जाना । आज महाबाहु भीम को धमं दिखाई पडता है । उनकी बात 
सुनकर मेरा हृदय फटा जाता है 1” इतना कहकर आंसुओं से रुधे कण्ठ से 
द्रौपदी ढाड़ मार कर रोने लगी । कृष्ण ने उसे सात्वना देते हुए कहा, “हि 
द्रौपदी | धेयं रखो । शीघ्र ही तुम भी भरतवंश की स्तरिय को रोते 
देखोगी । जिनके भाई-वंधु, पति ओर हितु मारे जायगे, एसी वे स्तिया, 
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जिन पर तुम्हारा क्रोध है, विलाप करेगी । यदिकाल से पके हुएु कौरव 
मेरी बात नहीं मानेगेतो रणभूमि मेंगिरे हए उन्हें सियार भौर कुत्ते 
नोचेगे । हे द्रौपदी ! हिमालय चाहं विचलित हो जाय, धरती चाहं फट 
जाय, आकाश चाह गिर पडे, पर मेरी बात च्ूठ न होगी । हे कृष्णे ! अपने 
आंसुओं को रोको । मेरी सत्य प्रतिज्ञा है कि तुम्हारे पत्ति अपने णतुओं 
को मारकर शीघ्र राज्य प्राप्त करगे (८०।२०-४६) ।” 


कृष्ण का दूत रूप में हस्तिनापुर आना 


अगले दिन सूर्योदय होने पर पौर्वाह्णिक कृत्यो से निवृत्त होकर ओौर 
मंगलाचरण करके कृष्ण रथ पर वंठकर कौरवो के यहां चले । कृष्णने 
वह रात वृकस्थल में विताई । अगले दिन प्रातः हस्तिनापुर को ओर चले।, 
तब भीष्म, द्रोण, कृपाचायं आदि गुरुजन ओर बहुत से कौरव ओर पुर- 
वासी उनके स्वागत के लिए आगे बढकर मिले ओौर उन्हँ साथ लेकर 
नगर में आये । कृष्ण सीधे धृतराष्ट्‌ के भवनमें गये मौर उसकी तीन 
कक्ष्याओं को पार करके राजा धृतराष्ट्‌ मे जाकर मिले । कृष्ण ने गुरुजनं 
का यथोचित आदर किया ओौर धृतराष्ट्‌ की आज्ञा से वे एक ऊचे स्वर्णा- 
सन पर बे । पुरोहित ने अध्यं-मधुपकं से उनका आतिथ्य किया । वहां 
कु देर हेसी-विनोद करक कृष्ण विदुर के घर पधारे । तीसरे पहर विदुर 
को साथ ले अपनी बुजा कुन्ती से मिलने गये। कुन्ती कृष्ण के गले लगकर 
सपने पुत्रों को याद करते हृए विलाप करने लगी । बहुत तरह से उसने 
अपना दुःख सुनाया । कुन्ती ने चौदह वर्षो से अपने पृत्रोंको देखा न था, 
अतएव उसके मातृ-हृदय का शोक स्वाभाविक था । उसने कहा, “हे कृष्ण 
अर्जुन से ओर भीम से कहना कि जिस लिए क्षत्ताणी पृत्र जनती हि, उसका 
अव समय आ गया है (यदर्थ क्षत्रिया सूते तस्य कालोऽयमागतः ८८।७४) ।*' 
कृष्ण ने उसे धीरज देते हुए समन्ञाया । 

कुन्ती से बिदा लेकर कृष्ण दुर्योधन के घर गए। उस भवन मेभी 
तीन कक्ष्याएं थीं । महल के पहले चौक में बहुत लम्बा-चौड़ा खुला हभा 
आंगन होता था, जिसमें राजा के निजी अश्व मौर हाथियों के लिए मंडपः 
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होते थे। दुसरे चोकया कक्ष्याम सथामवन या आस्थान मंडप रहता था, 
जिसे मध्यकाल में दरवार-ए-आम कहने लगे । तीसरी कक्ष्याम राजा का 
अन्तःपुर होता था। प्रायः प्राचीन वास्तुविद्याके अनुसार राजा गौर 
रानियों के निवास-गृह्‌ ऊपर की मंजिल में होते थे । प्रस्तुत वणेन से ज्ञात 
होताहैकिदुर्योधन नेकृष्णसे मिलने का प्रबंध सभाभवनमेंदही किया 
था। उस सभा में अनेक कौरव ओर राजा उपस्थितथे। इस अवसर पर 
सामान्य शिष्टाचार के विरुद्ध दुर्योधनने कृष्ण का न तो अभिनन्दन किया 
ओर न भोजन का निमंत्रण दिया । उसने कणं के साथ कानाफूसी करके 
कृष्ण से कहा, “आपके लिए जो अन्न, पान, वस्त्र आदि लाये गएये, 
आपने उन्हें क्यों स्वीकार नहीं किया ? आपके लिए दोनों पक्ष समान होने 
चाहिए । आपतो धर्मज्ञ है, फिरक्याकारणटै कि ञापने हमारा सत्कार 
नहीं माना ?' कृष्ण ने शिष्टाचार से शून्य इस कथन का उत्तर देते हुए 
कहा, “दूत लोग कायं सिद्धि होने परही पूजा स्वीकार करते ओर भोजन 
करते ह। कायं सिद्ध होने पर आप अपने मन्तरियों करे साथ मेरा पूजन 
कर ।'' इस पर दुर्योधन ने उजङ्‌डता की माद्वा बढ़ाते हए कहा, “हमारे 
प्रति आपका एेसा व्यवहार अनुचितहै। कामहृआहोयान हुआहो, 
हमने जव आपकी पूजा की तो आपने क्यों हमें अवसर नहीं दिया ? आपके 
साथहमारा वरया विग्रह्‌ नहीं। एसी स्थिति में आपने जो कहा, बह 
उचित नहीं 1" स्थिति संभालने के लिए कृष्ण क मृस्कराए ओर कहने 
लगे, “काम से, क्रोध, से, देषसेया लोभस्य कभी धमं नहीं छोडता। 
दूसरे का भोजन प्रेम केवश क्ियाजातादटै या आपत्ति में पड़कर। 
तुम्हारे भीतर प्रीति नहीं मौर हमारे ऊपर आपत्ति नहीं मँ धर्मचारी 
पांडवों के साथ हूं ओर तुम उनसे अकारण वैर करते हो । इसलिए तुम्हारा 
अन्न मेरे लिए अभोज्य है । मै विदुर के यहां ही भोजन करूंगा 1" यह 
सुनकर दुर्योधन की त्योरी चट्‌ गई । कृष्ण भी तत्काल वहां से बाहर चले 
आये ओर विदुर के स्थान पर गये} 

रात मे खा-पौ चुकने के वाद विदुर ने अपने मनकी वात कही, “ह 
कृष्ण ] आना ठीक नहीं हृभा । दुर्योधन मुद, मानी ओर क्रोधी है । उस 
दुरात्मा को साधु मां पर चलाना कठिन है । कणं, अश्वत्थामा भौर 
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जयद्रथ पर भरोसा करके उसे शान्ति अच्छी नहीं लगती । जिन्होने यह 
ठान लिया है कि पांडवो को उनका उचित भाग नहीं देगे, उनसे कु 
कहना व्यथं है । बुद्धिमान को चाहिए कि सूक्त ओर दुरुक्त को एक जसा 
समञ्ने वाले के सामने अपना वचन व्यथं न करे, जसे वहरे के सामने गाना। 
निमर्याद कौरवो के सामने कुछ कहते आप अच्छे नहीं लगते 1 अकड़कर्‌ 
बंठे हुए उनक्रे वीच मे आपका जाना भी मृन्ने अच्छा नहीं लगता । पहले ही 
से भाप पर उसका संदेह है । वह आपकी बात न मानेगा । वह्‌ तो पपन 
लिए पृथ्वी का असपत्न राज्य चाहता है । आपके प्रभाव, बल भौर वुद्धि 
कोम जानता हूं, फिर भी पांडवोंके लिएजो मेरा प्रेमहै, उससे भी 
अधिक आपके लिए है । अतएव उसी प्रेम ओौर सम्मानकेकारण भने यह 
कहाहै }" कृष्ण ने विदुर की वात को वड़े मीठे ढंग से लिया, "हे विदुर्‌ | 

तुमने तो पिता ओौर माता के ज॑से हित वचन कटे दँ । दुरात्मा दुर्योधन 
के वंरभाव को भली-भांति जानता हृ, पर मेरा भाव यह्‌ है कि अश्वरथ, 
कजरों से भरी हुई इस पृथ्वी को जो यमराज के फन्दे से छृड़ा सकेगा, उसे 
धमे होगा । धमं के लिए यत्नशील पुरुष सफल न भी हो तो भी उसके लिए 
पुण्य है । इसलिए मँ णान्ति का उपाय करूगा । यदि मित्र का ज्ञोटा खींच- 
कर भी उसे अकरायंसे रोका जासके तो सज्जन उसे भला कहते है । यै 
निष्कपट होकर कौरव-पांडवों के हित का यत्न करूंगा । उसके बाद तो 
भाग्यकावशहै।*' यह्‌ कहकर कृष्ण ने वह्‌ रात विदुर के यहां विताई । 


४९ : : धृतरणष्ट्र की समामे कष्ण 


दूसरे दिन शकुनि के साथ दर्योधन ने विदुर के घर आकर कृष्ण से 
कहा, "राजा धृतराष्टर सभा मे बैठे आपकी प्रतीक्षा कर रहै है|“ यह सुन 
कर ङ्ृष्ण रथ पर बेठ कर सभा मेँ आये । वहां सहसरं राजा उनके स्वागत 
मे उठ खड़े हृए ओर धृतराष्ट्रा निर्दिष्ट स्वर्णं -ढचित सव॑तोभद्र आसन 
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पर उनको वठाया गया । जसे सोने मे जडी हुई मणि शोभित होती है वसे 
ही कृष्ण सभा में प्रकाशित हए । यथास्थित होने पर कृष्ण ते अपना भाषण 
आरम्भकियाः 
“दरुरूणां पाण्डवानां च ज्ञमः स्यादिति भारत । 
अप्रणाशेन वीराणामेतद्याचितुमागतः 1। (६३।३) 
हे भारत ! कौरवो ओौर पाण्डवो मे विना योद्धाओं के नष्ट हुए शान्ति 
हो जाय, इसके लिए यत्न करने मँ आया हूं । हे राजन्‌ | आपके हित के 
लिए ओर मृ्ने कुछ कहना नहीं है, क्योकि आप सव जानते हैँ । आपका 
कुल आज सव राजकुलो मे उत्तम है भौर उनमें अनेक गुण भी है । कपा, 
करुणा, ऋजुता, क्षमा ओर सत्य कुरु वंश कौ विशेषता है। एसे महान्‌ 
राजकुल मे आपकर होते हुए किसी अनुचित बात का होना ठीक नहीं । 
भीतर ओर बाहर कहीं भ कुरो द्वारा भिथ्याचार हो तो आप ही रोकने 
वाले हैँ ।दुर्योधिनादि आपकर पुत्र अथं ओर धमं को पीये फेककर निष्टुर 
आचरण पर उतारू ह । लोभ ने उनके चित्त को ग्रस लिया है ओर उन्होने 
अपने बन्धुं के प्रति शिष्ट मर्यादाभौ छोडदी है । यह भारी विपत्ति 
कौरवो पर आई है, यदि इसकी उपेक्षा कौ गई, तो सव पृथ्वी नष्ट त। 
जायगी । आप चाहे तो विपत्ति टल सकेगी । मेरे मत से अभी शम कठि 
हीं हआ । दोनों पक्षों मे शान्ति आपके ओर मेरे अधीन है, आप कौरवों 
को रोक ले, मँ पाण्डवो को समज्ञा दूंगा । प्रौ को आपकी आज्ञा माननी 
चाहिए । आपके णासन में रहने मे ही उनका हित है । पाण्डव मेरा शासन 
मानते ह गौर मै उनकी भरसे शान्ति के लिए यत्न करने माया हुं । स्वयं 
कसौटी पर कसकर आप जो उचित हो, करें यदि भरतवंशी मिलकर 
रहैगे तो आप ही उनके अधिपति होगे । भाष धमं जीर अथं की मर्यादा 
बनाये रखें तो पाण्डव आपके रक्षक दै । उनके जसे व्यवित कठिनाई से होते 
है । महात्मा पाण्डव आपके रक्षक हों तो देवराज भी आपको जीतने का 
साहस तहीं कर सकता भौर राजाओं को तो बातहीक्याहै ? जिस दलमें 
भीष्म, द्रोण, कणं, अश्वत्थामा, जयद्रथ, युधिष्ठिर, भीमसेन ओर अर्जुन 
जैसे बली हों, उनसे कौन युद्ध करेगा । उनके साथ होने से जो राजा 
आपके समान हैँ या आपसे भी उत्कृष्ट है वे सन्धि कर लेना चाहेगे । पृ- 
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पौत्र, ्राता, पिता मौर सुत्‌ इन सवस रक्षित होकर आप सुखपूर्वंक जी 
सकंगे । पूवं के समान पाण्डवो का सत्कारकरके आप सारी पृथ्वी काभोग 
करेगे । अपने पुत्र ओर पाण्डुप्ों के साथ अन्य गवुओं को जीतनाही 
आपका सम्पुणं स्वाथ है । हे महाराज } यदि युद्ध हभ तो भारीक्षयहो 
जायगा । दोनो ओर के नाश में क्या अच्छाई आप देखते है? रण में पाण्डव 
मारे गये या आापके पुत्र, इन दोनों से कौन-सा सुख आपको मिलेगा ? 
आपके पुत्र मौर पाण्डव दोनो ही शूर भौर शस्त्र-कुशल हँ । उन्हे इस वड़े 
भय से बचाइए 1 कुरु पाण्डवो को समर में नष्ट होते इए हमे न देखना पड। 
दे राजन्‌ ! इस लोक को वचाद्ये, जिससे प्रजाओं का नाण नहो। आप 
प्रकृतिस्थ रहगे तो भौर सव कं वचा रहेगा, अन्यथा नहीं । आपक्रा जो 
सौहादं पाण्डवो के प्रति कभी था अव वृद्धावस्थामेंभी वंसाही हो । पांडवों 
ने आपको प्रणाम करके कहा हे कि आपके होते इए भी उन्हं दुःख सहना 
पड़ा ! उनके ये बारह वषं वन में वीते । तेहरवे में अज्ञातवास रहा । हमारे 
पिता अपनी प्रतिज्ञा का पालन करेगे, आज भी हमारा यह्‌ विश्वास है। 
सव कष्ट सहकर भी हम अपने राज्य काअंशपाले, यही हम चाहते है । 
आपको अपना गुर मानते हृए ही हमने बहुत से क्लेश सहे । । यदि हम 
उत्पथ पर हों तो आप हमं ठीक कीजिए । आपकी परिषद में धर्मज्ञ सभा- 
सद है । उनके रहते हुए कुछ अनुचित न होना चाहिए । जहां धर्म को 
अधमं ओर सत्य को अनृत दवा लेता है, उस सभा के सदस्य मृततुल्य दै। 
अधमंकेवाणसे विधा हा धमं सभामें आता दे, यदि सदस्य उसके कटि 
को नहीं निकालते तो वे स्वयं उससे विध जाते है । जो मौन भावसे विचार 
पुवेक धमं को देखते है, वे ही सत्य, धमं मौर न्याय के पक्षम बोलते है| 
जापते मौर क्या कहा जाय ? पांडवों कौ उनका अंश दे, यही उवित है 
अथवा सभा के सदस्य जो उचित हो, कहँ । इन क्षत्रियो को मृत्यु के पाश 
से मुक्त कोजिये। शाम्ति का आश्रय लेकर क्रोध कोदूर कीजिये ओर 
पाण्डवो को उनका पित्र्य अंश दीजिये । आप जानते है कि युधिष्ठिर मजात- 
शतु होकर सदा धमं मे स्थित है । पत्र सहित आपमे उनकी ऋनु वृत्ति 

। उन्हे जलाया गया भौर निर्वासित किया गया, फिर भी वे आपकी 
अपेक्षा करते है । इन्र्रस्थ में रहते इए भी युधिष्ठिर ने ओौर राजाओं को 
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अपने वशमें लाकर आपके ही अनुकूल किया । इतना होने पर भी शक्नि 
-ने कपट से उनका राज्य ओर धन-धान्य हर लिया । उस अवस्थामेभी 
जव द्रौपदी सभा में लाई गई, युधिष्ठिर क्षात्र धमं से नहीं डिगे । मँ आप 
ओौर पाण्डव दोनों का कल्याण चाहता हुं । आप अपने लोभी पुल्लं को वश 
में करिये । पाण्डव आपको सेवा के लिए ओौर यदि आवश्यक हौ तो युद्ध के 

-लिएभी तैयार हैँ1 आपको जो हितकर जान पड़े, वैसाही कौजिए 
(६३1३-६ १)।"' कृष्ण के इस भाषण को सुनकर उपस्थित राजानो ने हृदय 
से उनकी सराहना की, पर कूं कटने के लिए कोई सामने न आया ॥ 


दुर्योधन को समज्ञाने का यत्न 


सुनकर धृतराष्ट्‌ ने कहा, “हे कृष्ण, लोक ओर परलोक एवं धमं 
ओर न्याय के लिए हितकारी आपके वचन मने सुने, पर मँ स्ववश नहीं हुं । 
आप दुर्योधन को मनाइए ।'' यह्‌ सुनकर द्रृष्ण विशेष रूप से दुर्योधन को 
सम्बोधित करके बोले । उन्होने परिस्थिति के अनेक उतार-चढाव सम्षति 
हुए अंत मे आधा राज्य पाण्डवों कोदेने का प्रस्ताव रक्वा ओर कहा, 
“"पाण्डवों से शान्ति करके, अपने हितू जनों कौ वात मानकर मित्तो के साथ 
चिरकाल तक सुख भोग सकोगे 1" इसके वाद भीष्म ओर द्रोणने एवं 
धृतराष्टर ने भो दुर्योधन को विशेष रूप से सम्चाया (अ० १२३१ २४) । 
भव दुर्योधन की वारी थौ कि वह भी कूठ कटे, “हे कृष्ण, आपको सोच- 
समङ्च कर कहना चाहिए । पाण्डवो का पक्ष करके आप मूञ्चे दी विशेष रूप 
से क्यों चांपते हँ ? म अपनी कोई दूटि नहीं देवता, पर आप, विदुर, मेरे 
पिता, आचारय द्रोण ओर पितामह भीष्म मुञ्मे ही वरटि निकालते रहते 
है । गहराईसे सोच कर देखता हूं तो मजे लगता दहै कि पाण्डवो ने मन- 
चाहा जुआ वेला, उसमें शकुनि से वे अपना राज्यहार गये तो इसमे क्या 
हमारा दोष है ? पांसोंसे दांव खोकर यदिवेवन मे गये तो क्या यहं 





१. यहां से श्रद्‌डादइस अध्यायो तक कथा का सूत्र (° ६४१२१) एकदम दृटा 
(हुभा है । इस क्षेपक प्रकरण की चर्चा हम मागे करेगे । 
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हमारा अपराधहै? हमने उनका क्या बिगाड़ाहै? किंसलिए वे हमे 
मारना चाहते है ? फिर एसे कमं ओर वचनसे हम भी उरनेवाले नहीं है । 
कौन-सा योद्धा है, जो क्षात्र धमं मे हमारे सामने टिक सके? भौर यदि युद्ध 
मेहम मरभी जायं तो भी वह्‌ स्वगं ही है। शुभ के सामने विना जूके 
वीर-गतिपा जानेसे हे संतापन होगा। क्षत्तियका धर्म है करिसीधा 
खड़ा रहे, ल्ुके नहीं । उद्यम ही पौरुष है} चाहे वांस कौ तरह विना पोरी 
के स्थान पर टूट जाय, पर क्लुके नहीं। मातंग ऋषि के इस वचन कोः 
हम मानते है । केवल धमं भौर ब्राह्मणों को प्रणाम करके जीवित रहै भौर 
किसी कौ परवा न करे । यह जो क्षच्निय के लिए नियम है, वही मृज्ञे सुहाता 
है । पिता ने जो राज्य मूज्ञे दे दिया है, अव जीतेजी उसमेसे्भ किसीको 
कू देने वाला नहीं । है कृष्ण ! सूरई की नोक के बरावर भूमिभी अवरम 
पाण्डवो कोन दूंगा 
यावद सुच्यास्तोक्ष्णाया विध्येदग्रेण माधव । 
तावदप्थपरित्याज्यं भूमनः पाण्डवान्‌ प्रति ॥ (६२५।२६ ) 

दुर्योधन को वात सुनकर कृष्ण ने क्षब्ध होकर कहा, “न्ञातः होता है,. 
भारी युद्ध होगा । तुम वीरगति पाने के लिए तयार रहो । तुम्हारा जो यह्‌ 
विचारहैकिसारा दोष पाण्डवों का है, तुम्हारा कछ नही, तो तुमने हीः 
पाण्डवो कौ राज्यश्री से जलकर जुए का प्रपञ्च कराया । उसमें तुमने सदा 
चार का पालन किया । तुम्हारे सिवाय ओर कौन भपने कूटुम्बकी स्त्री 
को सभाके वीच में लाकर उसे इस प्रकार अपमानित करेगा, जिस प्रकार 
तुमने द्रौपदी को किया ? तुमने पाण्डवों को बाल्यावस्था में ही उनकी 
माता के साथ लाक्षागृह में जला डालने का षड्यन्त क्रिया । उन पर विष के 
प्रयोग भी तुमने किये । तुम्हारे मन मे सदा कपट रहा । फिर कंसे तुम्हारा 
अपराध नहीं है ? सबने तुम्हँ शान्ति के लिए समज्ञाया, पर तुमने एक की 
न सुनी ।'' । 

जब छृष्ण इस प्रवाह में वह रहे थे, दुःशासन ने बीच मेही बात 
काटकर दुर्योधन से कटा, “हे राजन, मुज्ञे तो लगता है कि यदि तुमने ` 
पाण्डवो से सन्धिन करली तो कौरव लोग तुम्हुं बांधकर युधिष्ठिर को 
सौप देगे । भीष्म, द्रोण भौर हमारे पिता तुम्हे, कणं को भौर मृजे अवश्य ` 
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पाण्डवो को दे डालेंगे ।'' दुःशासन का निशाना ठीक वठा । उसकी वात 
कान में पड़ते ही दुर्योधन महासपं की तरह पुकारने लगा भौर सभा की 
मर्यादा तोड़कर जाने के लिये उठ पड़ा 1 उसके भाई भौ उठ गए । उसके 
जानेके वाद भीष्म ने किसी तरह स्थिति को सम्भाला भौर कहा, “जो 
धमं ओर अथं से मुंह मोड़कर क्रोध करता है, उसके शत उस पर हसते है । 
दुर्योधन इस समय क्रोध ओर लोभके वण मेंहै। ज्ञात होताहैकिसारा 
क्षत्रिय दल काल-पक्व हो चुका है।'' इस मवसर पर कृष्ण ने एक बात 
कही, "ूर्धोधिन का व्यवहार सव कुरुवृद्धं का अपमान है । आप लोग 
क्या बलपूरवंक उसे मर्यादा में नहीं रख सकते ? मेरी राय दहै कि जैसे कंस 
को मारकर उग्रसेन को राज्य दिया गया, व॑सेहीकरुल कौरक्षाकेलिए 
दु्यधिन, कणे, शकुनि ौर दुःशासन को वांधकर पाण्डवो को सौप दिया 
जाय (अ० १२६।४७) 1" 


गान्धारी का दुर्योधन को समञ्चाना 


कृष्ण की वात सुनकर धृतराष्ट्र पर जो बीती, उसक्री केवल कल्पना 
कीजा सकती है । उन्हं भय हुआ कि कहीं राजा लोग कृष्ण के प्रभाव 
म आकर सचमुच दुर्योधन को बांध न ले । उन्होंने हडवडते हुए विदुर से 
कहा, “जल्दी गान्धारी को बुलाओ ।' विदुर के साथ गान्धारी वहां आई 
तो धतराष्ट्‌ ने कहा, “है गान्धारी, तुम्हारा वह मूढ़ पुत्र अशिष्टतासे 
सभा छोडकर चला गया है ।" गान्धारी के चरित्र मे धृतराष्ट्र जेक्षी दुरंगी 
चाल न थी । वहु एकदम सीधे स्वभाव कौ आयं नारीथी। भीतर-बाहर 
की सचाई, यही उसका जीवन-मंत्र था। उसने कहा, “हां, शीघ्र दुर्योधन 
को सभा मे वापस बुला लाओ। परहे धृतराष्ट्र, सारा दोष तुम्हाराही 
है । तुम पूत्रके दुलार मेँ आकर उसके पापको जानते हृए भी सदा उसी 
की वुद्धिके पीठे चलते रहै" । अव बात इतनी बढ़ गई है कि तुमसे भी वह्‌ 





१. त्वं हयेवाब्र भृशं गर्यो धृतराष्ट्र सृतभ्रियः ॥ 
यो जानन्‌ पापतामस्य तल्बज्ञामनु वतसे ॥ (१२७११) 
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नहीं रकता । इतने मे दुर्योधन को विदुर फिर सभा मेले आये। उसकी 
आंखे लाल थीं मौर वह क्रोध से फुफकार रहा था । उसे आये हृए जानकर 
गान्धारी कहने लगीं, “धृत्र दुर्योधन, मेरी वात समन्ञो। इससे तुम्हारा 
हित होगा । यदि तुम शान्त होगे तो हम सवका इससे पुनः सम्मान होगा । 
जिसकी इद्दियां वश में नहीं, वह राज्य का भोग नहीं कर सकता । मेधावी 
ओर विजितात्मा ही राज्य कौरक्षाकर सकताहै। इद्धियजयकाही 
नाम राज्य है। इन्दो को वशम करने से वुद्धि बढती है। अतएव सवसे 
पहले अपने को ही देश समञ्च कर जीतना चाहिए । जैसे महीन जालमे 
दो मद्धलियां फंसी हो, वैसे ही इस शरीर में रहकर कामक्रोध बुद्धि को 
कूतरते रहते है । वेटा, युद्ध की बात मनमें मत लाओ। आधा राज्य 
पाण्डवो को दो, तुम्हारे लिए आधा पर्याप्त है । तेरह वर्षो से विगाडाता 
चला आया है, उसे अब एक दिन भी मत वढ़ाओ। है तात, लोभ को अब 
यस करो 1" 


कृष्ण को पकडलेने की कूट मंत्रणा 

माता के इन वचनो का दुर्योधन पर कुद प्रभावन हुआ । वह्‌ क्रोध 
मे भरा हुआ मंत्रणा के लिए फिर अपने साथियों के पास लौट गया। वहां 
शकुनि, कणं ओर दुःशासन ने दुर्योधन से मंतरणा की, “अरे, यह कृष्ण हमें 
पकड़ने कौ सलाह दे रहा था । इसके पहले कि वह एेसा करे, क्यो न हम 
ही उपे बांध लें ? उसे पकड़ा हुआ सुनकर पाण्डव टूटे दांत वालेसांपकी 
तरह छंटपटाने लगेगे 1 धृतराष्ट्‌ कितना भी चिल्लावे, वस हम कृष्ण को 
बांध कर शत्ूभों को समज्ञ लेगे 1” यह्‌ वात ज्ञटपट सात्यकि ने समक्न ली 
ओर बाहर माकर छृतवर्मा से कहा, “तुम सेना की टुकंड़ी सजाकर कृष्ण, 
धुतराष्ट्‌ मौर विद्र सेजाकर यह हाल कहो । सभाद्वार पर प्रतीक्षा करो, 
म तवतक कृष्ण को सूचना देता हूं ।'' उसने कृष्ण, धृतराष्ट्‌ ओर विदुर 
से कहा, “हि राजन्‌ ! जापके पुत्र मृत्यु के मुख मे आकर बलपूर्वक कृष्ण 
को पकड्ना चाहते ह| वे आगमे पर्तिगोंकी भांति कहीं के न रहेगे।"' 
विदुर की बात सुनकर कृष्ण ने कहा, “हे राजन्‌, यदि ये लोग एेसे निन्दित 
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कमं पर उतार होगे तो इससे युधिष्ठिर काकाम ही वनेगा। मही इन 
सबको बांधकर पाण्डवो को सौप दूंगा । पर एसा निन्दित काम मकरा 
नहीं चाहता । दुर्योधन की इच्छा पूरी हो । यह सुनकर धृतराष्टु ने विदुर 
से कहा कि फिर दुर्योधन को यहां ले आओ जिससे सं उसे भौर उसके 
साथियों को समज्ञा सकं ।” विदुर ने वैसा ही किया भौर धृतराष्ट्र दुर्योधन 
को समन्चाने लगे । यह्‌ समज्ञाना क्या था, कृष्ण केवल र बलान करना 
धा । यहीं पर वारह्‌ एलोको में विद्रनेभीकृष्ण के अतेक पराक्रमो ओर 
बाललीलाओं का वणन किया है, जो भागवतो द्वारा लगाया हृजा छोटा-सा 
साफ-सुधरा पैवन्द है 1 दालीसे श्लोक के “इ्युवते-धृत राष््टेण'' का 
सटीक अन्वय १२६ अध्याय के पटले श्लोक से जा मिलता है 1 

अवसमयओआगयाथाकिकृष्णभी दो टूक वात कहते । उन्होने कहा, 
"हे दुर्द्धि ! क्या तुम मूज्ञे अकेला समञ्चकर पकड लेना चाहते हो ? यहां 
ही सव अन्धक, वृष्णयो को देवो । वसु, रद्र ओर आदित्य आदिदेव भी 
यहीं मेरे इस विराट्‌ रूप मे है ।'' यह्‌ कह कर कृष्ण अट्टहास करके हंसे 1 
इसके दाद बारह श्लोकों मं भागवत दृष्टि से अन्य अनेक देवताओं का 
उल्लेख करते हुए कृष्ण के विराट्‌रू्पका उपवुंहण किया है (१२६।४-१६)। 

तव सात्यकि का हाथ पकड़ कर कृष्ण सना से चले गये। धृतराष्टु 
ते कृष्ण के जाते-जाते कहा, ध कृष्ण, मेरा अपने पुत्रों पर जो प्रभाव है 
वह्‌ आपने देख लिया । अव इस सारी स्थितिसे परिचित होकर मुञ्च पर 
संदेह मत करियेगा ^ 


कतौ का युधिष्ठिर को सदेश 
वहां से कृष्ण कूती के घर गये ओरसभाका स्नव हाल सुनाया । कुंती 
ते सुनकर कु व्यंग्य से कहा, “हे केशव, धर्मात्मा युधिष्ठिर से कहना कि 
कोई ेसा काम न करे कि धमं कालोप दहो जाय। उसकी बुद्धि केवल धमे 
को देखती है, पर धमं को रीतो ठीक तरह समज्ञना चाहिए । ब्रह्मा ते- 
क्षवियों को इसलिए बनाया है कि अपने बाहु बल से जियें ओर प्रजा काः 
पालन करं 1” नने वड़बूढो से सुना था कि कूबेरने प्रसन्नं होकर राजा 
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गुचकुन्द को यह्‌ पृथ्वी देनी चाही, पर मुचकुन्द ने कहा, “जो भै अपते 
भुजवल से अजित करूगा, वही भोगूंगा । ओर उसने अपने वाहु-वीयं से 
त्राप्त राज्य ही भोगा । यही क्षत्तिय धर्मं है। दंडनीतिही राजाका सधम 
है। राजा द्वारा दंडनीति का पालन, यही सतयुगहै। काल राजा को 
वनाताहैया राजाकालको, इसमे कभी सदेह मत करना । राजा ही काल 
काकारणहै'। राजाकेदोष से जगत्‌ ओर जगत्‌ को तृटयों से राजा 
भ्रभावितहोताहै। तुम जो सोचते हो, वह राजषियोंका आचार नहीं 
दुम्हारी जसी वुद्धि हो रही है, वसी तुम्हारे बाप-दादोंकी कभी नहीं थी । 
पितर पुत्रो से आशा लगाते है । तुम क्षत्रिय हो । अपने वाहु-वीयं से जीवन 
विताभो भौर पिता के इवे हुए राज्य का उद्धार करो। इससे अधिक क्या 
दुःखहोगाकिर्म दूसरों ॐ टुकड़ं पर निर्भर रहं 2" 

यहां कुन्ती ने विदुला का इतिहास चुनाया, “वह क्षात्र धमं के बाद 
को मानती थी । उसके पुत्र को सिधदेण के राजाने हरादियाथा। तव 
दीनचित्त उस पुत्र को विदुला ने राजसभां क्षात्र धर्म का उपदेश दिया, 
“अरे, नर्मैने, न तुम्हारे पिताने तुम्हे जन्म दिया । कहूं से तुमञआ गये? 
अपने को छोटा मत समज्ञो । जीवन में निराश मत बनो । उत्थानके लिए 
सज्य करा भार सम्भालो । मुहृत्तं भर धधकना भच्छा, देर तक धुधुआना 
अच्छा नहीं ।” इस प्रकार अनेक प्रकार से विदुला ने अपने पुत्र को उत्साह 
पुरुषाथं, उद्यम का दृष्टिकोण समञ्ञाया । तत्पश्चात्‌ उसके पृत्रने माता 
के अनुशासन का पालन किया ओौर विजयी हआ (अ० १३१-१३ ४) । इस 
दशंन का सम्बन्ध विशेषतः क्षात्रधर्मं एवं प्रजञावादौ दशंनके साथ था। 


उपाख्यान के अंतमे भये है, जहां इस तेजोवधंन दृष्टिकोण का पालन 
करने वाले व्यक्तिको विद्याशूर, तप^शूर, दमशूर, बलयुक्त महाभाग, 
अपराजित, गोप्ता, सत्यपराक्रम, ब्राह्मतेज से दीप्तिमान ओर किसीके 
धरषेण को न मानने वाला कहा गया है। 
-- 
+ कालो वा कारणं राज्ञो राजा वा कालकारणम्‌ । 
इति ते संण्योमा भूद्‌ राजा कालस्य कारणम्‌ ॥ (१३०।१ १) 
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कती का अजुन को संदेश 


9 के प्रस्थान करते समय कूती ने अर्जुन को लक्षय करके विशेष 
संदेश दिया, “मै महान धमं को प्रणाम करती ह्‌ । धमं प्रजाओं को धारण 
करता है । क्षत्नाणी पत्र को जिस लिए जन्म देती है, उसका समय अव आ 
गया है । तुम्हारे जन्मके समय जो आकाशवाणी ने कहा था कि यह पुत्र 
प्रतापी राज्य का उद्धार करेगा, वह बात सत्य हो। तव कृष्ण ने कुन्ती 
को प्रणाम करके विदाली भौर नगर के बाहर आकर बहुत देर तक कणं 
से कु वातचीत की । धृतराष्ट्‌ के पृते पर संजय ने उन संवादकासार 
कहा । कृष्ण ने कणं के सामने एक नया पांसा फेंका । उन्होने कहा, “तुम 
भी पाण्डवों के समान कुन्तीके पत्र हौ ओौर धमंणास्त्र के अनुसार ज्येष्ठ 
होने के कारण तुम्हीं राजा वनौगे। मेरे साथचलो तोआजही पाण्डव 
तुम्हारे चरण पकड़गे मौर उनके पुरोहित तुम्हारा अभिषेक करेगे । 
युधिष्ठिर तुम्हारे युवराज बनेगे ।'' किन्तु कणं जिस मिट्टी से वनाथा 
वह ब्रह्माके पासभी थोडीहीदै। कृष्ण जंसेव्यविति का दिया हुआ यह 
प्रलोभन उसे तिल भरभी न डिगा सका! उसकी आंख का तेज जेसा-का- 
तैसा रहा । उसने कहा, ""ह कृष्ण, दुर्योधन ने जिस शस्त्-यज्ञ का वितान 
करिया है, उसमे अनेक योद्धा काम आयंगे । उसमे यदि तुम अर्जुनके द्वारा 
मेरा वध देखो तो समञ्चना यज्ञ पूरा हुआ । जाओ ओर युद्ध के लिए अर्जुन 
को लेकर लौटना । यह जो तुमने कहा दहै, इमे गुप्त रखना । हे कृष्ण ! 

जाओ यातो इस महायुद्ध से जीते बचकर हम तुमह मिलेगे या फिर स्वगं 
मे भेट होगी 1” इन वाक्यो मे कर्णं का तेजस्वी व्य वत्त्व ओौर विचारों 
काऊंचा धरातल फूट पड़ा है । महाभारत के सव पात्रों मे मानवीय चरित्र 
की दृष्टिसेयदि कि्ीएक को चुननाहोतोकर्णं का चरित्र बार-बार 
हमारे मनम टकराताहै। कणं ने इस रहस्य को गुप्त रखने कौ बात 
कृष्ण से वयो कटी ? उसने बहुत ऊंचे उठकर सोचा कि यदि ये लोग जान 
पायंगे कि आपस में फूट डालने के लिए कृष्ण ने एता तुच्छ प्रस्ताव किया 
ततो कृष्ण की कीति को बट्टा लगेगा । सचमुच कर्ण जसा महात्मा दुलंभ है । 
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कूंती ओौर कणं 


कर्णके मनको पाण्डवोंकीओर मोडनेके लिए एक प्रयत्न कुन्ती ने 
भी किया। कृष्ण को दछोड़कर विदुर कुन्ती के पास आए गौर सम्भव है, 
उन्होने यह प्रसंग चलाया होगा । कणं गंगातट पर सूर्योपासना कर रहे थे। 
कती अपना कार्यं निश्चित करके वहीं पहुंची । कुन्ती ने स्पष्ट शब्दों से वह 
कथा कह डाली जव कन्या दशामें ही उसने कर्ण को जन्म दियाथा बौर 
अनेक सुन्दर शब्दों से उसकी ए्लाधा की । कर्ण ते दृढता से उत्तर दिया, 
तुम केवल अपना हित देवती हो । पहले तुमने माता जसा व्यवहार मेरे 
साथनहींक्िया कि जन्मके वादही मून्ञे छोड दिया। आज तुम मुज्ञ 
समज्ञाती हो । यदि मँ पाण्डव पक्षमेंमिल जाऊं तो क्षिप्र मृज्ञे क्या 
करहैगे ? म कदापि दुर्योधन को नहीं द्योड सकता, किन्तु दुम्हारा यह्‌ 
प्रयत्न भी विफल नहीं होगा । अर्जुन के सिवा तुम्हारे ओर किसी पुत्र को 


मेन माखूगा। भेरा यृद्धतो अर्जुनकेसाथहै। हम दोनोंमेसे कोन भीः 


रहे तो भी तुम पांच पुतो की माता रहोगी (१४४२२ ) । 
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(अ° १५१-- १७२) 
युद्ध कौ परामशे-सभा ओर पाण्डव-सेना 


कृष्ण ने उपप्लव्य नगर मे लौटकर हस्तिनापुर की सभाका विस्तृतः 
हाल सुनाया ओर कहा कि यद्यपिर्मैने सत्य ओर पथ्य वचन कहे, पर 
दुर्योधन ने कुछ नहीं माना (अ० १४५-१४८ ) 1 तव युधिष्ठिर ने उचित 
समज्ञा कि अपने सव भाइ्यो से उनका मत सुने । एक ध्रकार से वह युद्धः 
की परामशं-सभा वन गई भौर यही निश्चय हुभा कि युद्ध के अतिरिक्तः 
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अव दूसरी गति नहीं है । सहदेव ने राजा मत्स्यराज विराटको सेनापति 
बनाने का प्रस्ताव किया एवं नकुल ने पाञ्चालराज द्रुपद को सेनापति 
बनाये जाने कौ इच्छा प्रकट की, किन्तु अर्जुने धृष्ट्चुम्न के लिए सम्मति 
दी । भीमने शिखण्डोकेनाम का प्रस्ताव किया। इस पर युधिष्ठिर ने 
कष्ण कौ सम्मति जाननी चाही । कृष्णे व्यक्तिविशेष का नामन लेकर 
साभिप्राय अर्जुन कौ ओर देखा, जिससे उनका आशय स्पष्टहो गया ओर 
धृष्टयुम्न ही सेनापति बनाये गए । पाण्डवो की भोर सात अक्षौहिणी 
सेना थी, जिसके अलग-अलग सात सेनानी ये थे-दरुपद, विराट, धृष्टधुम्न 
शिखण्डी, सात्यकि, चेकितान आौर भीमसेन । इन सात नेताओं से भी 
अग्रणी स्थान धृष्टद्युम्न को दिया गथा । सेनाके साथ पाण्डव कु रक्षेत 
प्टुचे ओर वहां उन्होने अपना शिविर लगाया । कुरुक्षेत्र मे हिरण्यवती 
नदी के किनारे िविर-मापन किया गया ओर शिविरके चासो भोर गुम्ति 
केलिए खाई खोदी गई। शिविर में भक्ष्यभोजन, काष्ठ, जल आदिका 
जैसा प्रबन्ध चादिए, वह्‌ सव किया गया । वहां वेतनभोगी अनेक शिल्पी, 
कुशल व्य, शस्त्र, मधु, घृत, दाहक राल आदि की राशियां एकत्र की 
गड । नाराच, तोमर, परण, शक्ति, धनुष, कवच आदि के पहाइ लग गए। 


दुर्योधन की सेना 


दुर्योधन को जव पाण्डवो के अभियान कौ सूचना मिली तो उसने भी 
अपनी ग्यारह्‌ अक्षौहिणी सेना को शस्त्रास्त्र से सज्जित होकर कूच का 
आदेश दिया । इ प्रसंग में लेखक ने प्राचीन काल के कितने ही शस्त्रो की 
सूची दी है, जो संनिक सामग्री मे प्रयुक्त होते थे, जंँसे-- अनुकर्ष, तुणीर, 
वरूथ (रथ को ढकने के लिए बाघ आदि का चमं), तोमर, उपासंग 
(भारी तरकश), शवित, निषंग, पोथिक, शरासन, परिस्तर, कचग्रहु, 
व्याघ्रचमं (वाध की खाल से बनी ढाल) द्रीपिचमं (तेदुए की खाल से बनी 
ढाल), वस्ति (पानी फेकने का यंत्र), श्छंग, प्रास, कुठार, कूदाल, पाश 
आदि । इसके अतिरिक्त गुड़ अर्थात्‌ गोले भौर तेल मिली हुई बालू, राल 
काचूराजौर रस भी युद्ध मे प्रयुक्त होते थे। इससे ज्ञात होता है कि इन 


१०९६ भारत-सावित्री [ ५. उद्योग पव 


वस्तुओं को जलाकर शतु सेना पर फंका जाता था । 

कौरवो की ग्यारह अक्षौहिणी सेना के अलग-अलग सेनापति ये-- 
कृपाचार्य, द्रोण, शल्य, जयद्रथ, कम्बोजराज सुदक्षिण, कृतवर्मा, भष्व- 
त्थामा, कणं, भूरिश्रवा, शकुनि एवं बाह्लीक । इन सवके ऊपर दुर्योधन 
ते प्रार्थना करके पितामह भीष्म को स्वंसेनापति नियत किया। भीष्मने 
यह्‌ शतं लगाई करि मै पांच पाण्ड्‌ पूरो का वध नहीं करूगाओौर दूसरी 
वात यहु कटी कि या तो पहले कणे ही युद्ध करने याम युद्ध करूगा । कणं 
ने उदार हृदय से तत्काल कहा कि पहले भीष्म ओर पौषे म लड. गा । इस 
प्रकार कौरव सेना भी कूरुक्षेत्र पहुंची ओर उसने वहां अपना शिविर 
लगाया। 


बलराम का आना 


यहीं पर एक छोटा-सा उल्लेख यह आता है कि पाण्डव शिविरमें 
बलरामजी पधारे । सघने उनका सम्मान किया, तव उन्होने कहा, “सवं 
क्षत्रिय मूञ्चे कालपक्व दिखाई पडते हँ । भारी युद्ध होगा । मने कृष्ण से 
बहुत कहा कि दोनों अपने सम्बन्धी है, दोनों मे समान वृत्ति रखो । जसे 
पाण्डव हमारे हैः वैसे ही दुर्योधन भी, पर उन्होने मेरी बातन मानी। 
भीम ओर दर्योधन दोनों गदायुद्ध मे मेरे शिष्य है । दोनों पर मेरी एक-सी 
प्रीति है । मै अपनी आंखों से कौरवों का नाश होते नहीं देख सकता, इस- 
लिए सरस्वती तट के तीर्थो की यात्रा करने चला जाऊंगा” , 

इसी अवसर पर महापराक्रमी रुक्मी ने, जिते अपने तेज के कारण 
महेनद्र-विजय धनुष प्राप्त हुभा था, पाण्डवो को अपनी सहायता अपित 
की, पर सुतिमणी के विवाह के समय की पुरानी बात याद करके पाण्डवों 
ने कहा, “हमे तुम्हारी सहायता नहीं चाहिए ।'' विचित्त है कि सुक्मी के 
वैसा ही प्रस्ताव करने पर दुर्योधन ने भी उसे अपने पक्षमे न लिया ओर 
वह्‌ लौट गया 
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उलूक का दूत वनकर पाण्डवौ के पास आना 


दुर्योधन के पाण्डवो के विशुद्ध जो विषभरा हुआ था, उसमें 
एक ताजी लहर आई । उसने उन्हे चदान के लिए उलूक को दुत बनाकर 
भेजा ओर एकदम मूहफट होकर पाण्डवो को चिढ़ने के वाक्य कहे, “तुम 
लोग अवतक व्यथं वकवास करते ये, अव कुछ करके दिखाओ । अरे, 
मुण्डे, पेट्‌ भीम, तू सभामें शासन का रक्त पीने की डींग हांकता था। 
अव कुछ करके दिखा । कृष्‌ के मेंढक की तरह्‌ तू नहीं जानता किमेरी 
सेना कितनी है ? अरे अर्जुन, तेरे रोते-कलपते भी तेरह वषं तकं राज्य 
भोगता रहा । फिर तुजे मारकर वसा ही करूगा । तेरा वह्‌ गाण्डीव कहां 
गया? हजार टृष्ण भी आ जायं तो क्या मँ डरने वाला हूं?” दूतद्वारा 
उसके एते वाग्वाण सुनकर पाण्डव छटपटाने लगे ओौर सांप की तरह 
क्रोधित हो एक-दूसरे का मह्‌ देखने लगे, पर कृष्ण का सन्तुलन वंसाही 
रहा । उन्होने कहा, "है उलूक, जाओ । सुयोधन से कहना कि हमने 
तुम्हारा कथन सुना ओौर अथं भी समज्ञ लिया। तुमने जो मृङ्ञ पर कटाक्ष 
कियाद, वह भी अनुचितटहै, भँ युद्ध नहींकरूगा। मृजे पाण्डवों ने केवल 
सारथी चनादै,तुडरनकर। यदितुआकाशमें उड़जाय या धरतीमें 
समाजायतो भी तुञ्जे सवपते पहले प्रतिदिन अर्जुन का रथ सामने दिखाई 
पड़गा (अ० १५६)। 

इसके बाद दुर्योधन के पूछने पर भीष्म ने अपनी ओौर शतु कौ सेना 
के महारथी, रथी ओर अधंरथी योद्धाओं का वणंन किया (अ० १६२- 
१६६) । ओर अन्तमे कहा कि जितने राजा ह, मैँ सवसे लड़ गा, केवल 
शिखण्डी से नहीं । दुर्योधन के कारण पुछने पर भीष्म ने अम्बा काउपा- 
ख्यान सुनाया । 


~~ ~~ ~= 
१. ( सं० ) तुवरक-वह वेल, जिसके सींगन हो, अर्यात्‌ विना जवानी के फूला हुम्रा 
मुस्टण्डा । 


१०८ भारत-साविन्री [५. उद्योग पर्व 


५१ : : तऋप्रम्बोपाख्यान 


(अ० १७०-- १९१) 


इस उपाख्यान का पूर्वाश जआादिपवेमेंआ चुका (भारत सावित्री 
भाग १, पृष्ठ ७८-७६, अ° € १-१००) । काशिराज ने अम्बा, अम्बिका, 
अम्बालिका नामक अपनी तीन कन्याओं का स्वयम्बर किया था । भीष्म 
को अपने भाई विचित्नवीयं के विवाहं कौ चिन्ताथी) वे बलपूर्वंक तीनों 
कन्याओं को स्वयम्बरमे सेलेआए। ज्येष्ठकन्या कानामअम्बाथा। 
उसका सौभराज शाल्वसे प्रेम था। अतएव भीष्मने उसे वहां जानेकी 
सहषं अनुमति दे दी । शेष दो छोटी बहनो का विवाह वि चिच्रवीयं से कर 
दिया। व्यासजी के नियोग द्वारा अम्बिका से धृतराष्ट्र मौर अम्बालिका 
से पाण्डु का जन्म हुआ 1 अम्बा जव शाल्व के यहां पहुंची तो उसके वहुत 
विनय करने पर भी शाल्वने उसेलेता स्वीकार न किथा। वह॒ चिन्ता 
करने लगी कि अब्मँ क्या करू? इसी उलक्लनमें वह शंखावत्य नामके 
तपस्वी ब्राहमण के श्रम में पहुची ओर वहां सहायता की याचना की । 
मुनियों ने उसका हाल जानकर सहायता का वचन दिया । पर्‌ वे निश्चय 
न्‌ कर सके कि कन्याको क्या करना चाहिए ? उसी समय वहां हौववाहुन 
नाम का राजा आया । उसने कन्या से कहा, ““मृञ्ञ तु अपना पिता समज्, 
भैतेरादुःखदूरक्रूगा। तु मेरे कहनेसे जमदग्निके पूतन, परशुराम के 
पास जा, वे तेरा उपाय करेगे 1 उसी समय वहां परशुराम के सखा अक़ृत- 
व्रण नाम के मुनि आये। उनसे भी वही चर्चा हुई उन्होने उसे भीष्म के 
पास जाने की सलाह दी, पर संयोगसे रात्रिके समय परशुराम वहां 
आकर प्रकट हो गये । होत्रवाहन ने अम्बा का परिचय कराया ओौर अम्बा 
ने रोति हुए उनसे प्राना की कि मेरा दुःख दूर कीजिये । परशुरामने धयं 
देते हुए कहा कि मँ तुम्हारा कायं करूगा । यदि भीष्मस भी युद्ध करना 
पड़तोभी्म पीचेनहरटूगा। तव परशुराम भीष्मके पास आयेजौर 
उन्हे बहुत प्रकार से समन्ञाया । पर भीष्म ने उनकी बात स्वीकार करने 
मे अपनी असमथंता प्रकट की । इसके वाद गुरु ओर शिष्य का घोर युद 


अ० १७०-१८० | ११ अम्बोपाख्यान १०६ 


ह 1 भीष्मने गुरु को रथविहीन देखकर आग्रह कियाक्रिवेभीरथले 
लं । किन्तु परणुराम ने कहा, “भरे जसे ब्रह्मतेजस्वी ऋषि के लिए पृथ्वी 
ही रथहै, चारों वेद सुन्दर अण्व भगवान्‌ भात्तरिशवा मेरे सारथी, 
वेद माताएं मेरा कवच हँ" । दोनों के अत्यन्त घोर संग्राम का विस्तृत वर्णन 
किया गया है । अन्तमें ऋचीक, नारद आदि आ ब्रह्मवादी ऋपियोंने 
बीच-वचाव क्रिया ओौर दोनों यद्ध से निवृत्त हए । तव परशुराम ने अम्वा 
से कहा, “हे भद्रे, मैँजोकर सक्ताथा, वह्‌ मैने किया। अव भीष्मके 
विरुद मेरी शविति नहीं । तुम जैसा चाहो, करो ।" अम्बा ने उत्तप्त होकर 
कहा, “म भीष्मके पास कदापि नहीं जाऊंगी । यै वह्‌ उपाय करूंगी, 
जिससे युद्ध मे उसका वध करूं ।'' परणुराम तो महेन्द्र पवेत पर चले गये 
ओर अम्बा तपकरनेके लिए वनमें चली गई । वहां यमुना तट के एक 
आश्रम में उसने वारह्‌ वषं तक्र कठोर तप क्रिया । अन्त में भीष्मके वध 
को इच्छा लिये हुए उसने णरीर त्याग दिया । दूसरे जन्म मे भी वह्‌ कन्या 
होकर फिर तप करने लगी। उसके नाम से वत्स देशमें एक छोटी बरसाती 
नदी भी अम्बां कटलाई । अगले जन्म मे उसकी कठोर तपश्चर्या से प्रसन्न 
होकर शिवने प्रकट होकर उसे वरदानदियाकितु भीष्मका वध करेगी 
ओर जन्मान्तर में पुरुष रूप से जन्म लेगी । वही राजा द्रुपदके यहां 
शिखण्डी रूप में उत्पन्न हुई है । 


शिखंडी का स्वरूप 
कथामेंआगे यह भी कहादहैकि द्रुपद के यहांभी उसने कन्यालूप 
मे जन्म लियाथा। द्रुपद के कोई सन्तान न थी । उन्होने तप करके शिव 
से वरदान मांगा तो भगवान्‌ शिव ने कहा कि पहले तुम्हारे कन्या जन्म 
लेगी, किन्तु पचे वह पुत्र रूपमे परिवर्तित हो जायगी । दरूपद केयहां कन्या 
उत्पन्न होने पर उन्होने उसके कन्याभाव को छिपाकर दशाणं देश के राजा 





१. रथो मे मेदिनी भीष्म वाहा वेदाः सदश्ववत्‌ । 
सूतो मे मातरिण्वा व॒ कवचं वेदमातरः ॥ (१८०।३) 


११० भारत-सावित्ती „ [५. उद्योग पव 


की पुती के साथ उसका विवाह कर दिया । पर बात खुल गई ओौर दशार्ण 
के राजाको भी पता चला। वह्‌ सेनालेकर चढ़ाया । द्रूपदके लिए 
बड़ा संकट उपस्थित हो गया । राजा-रानी दोनो बहुत चित्तित हए भौर 
भाति-भांति से देवताओं की आराधना करने लगे । इसी समय शिखण्डिनी 
कन्या भागकर वन में चली गई । वहां स्थूणाकणे नामके यक्षने उसका 
हाल जानकर दयाभाव से उसे अपना पुरुषत्व दे दिया ओर उसका स्त्रीत्व 
स्वयं ले लिया । इस रूप में शिखण्डी नगर में पुनः प्रविष्ट हुआ । इससे 
द्रूपद को वहुत हषं हा ओर उसने दशाणं राजा के पास सूचना भेजी कि 
आकर देख लो, मेरे यहां पृत्र है, कन्या हीं । पहले दूत भेजे गए, फिर 
दशाणं राजा ने स्त्रियों को भेजकर अपना समाधान किया ओर दोनोमें 
संधि हो गई । उधर कुछ समय वाद यक्षराज कुवेर घूमते हुए अपने अनु- 
चर स्थूण यक्षके भवनके पास पहुचे । स्थणाकणं लज्जासे घरमें छिपा 
रहा ओौर उनके स्वागत के लिए नहीं आया । तव अनुचरो से पूछने पर 
कुवेर को सव हाल ज्ञात हुआ कि महाराज उसने तो कुं समय केलिए 
अपना पुरुषत्व देकर स्त्री-लक्षण स्वीकार करलियादहै। कुवेरनेयक्षको 
बृलवाया ओर वह लज्जावश स्त्री रूपमे उनके सामने उपस्थित हुआ। तव 
कुबेर ने कहा, ““तुमने अनहोनी बात की है, इसलिए आज से तुम स्त्री वने 
रहोगे ओौर वह पुरुष रहेगा।'” फिर अन्य यक्षो के अनुनय-विनय करने पर 
उन्होने कटा कि जव युद्ध मेँ शिखण्डी का अन्त हौ जायगा तव फिर तुम 
अपना पुरुषत्व प्राप्त करोगे । 

शिखण्डी को यक्ष ने अपना पुरुषत्व नियत समयके लिए ही दिया 
था। समय आने पर शिखण्डी उसके पास आया । इस सचाई से प्रसन्न 
होकर यक्ष ने कहा कि तुम्हारे कारण मुके कुवेर शाप दे चुके है, अव तुम 
जाओ ओौर जीवन भर पुरुषत्व का भोग करो । यह्‌ सुनकर शिखण्डी हषं 
के साथ अपने नगर को लौट आया। 

अन्तमें भीष्मने कहा, “वही अम्बा नाम कौ कन्या शिखण्डी है। 


मेराव्रतदहैकिर्स्त्रीपरयास्ती नाम वाले व्यक्तिपर याजो पहलेस्त्री 


रहा हो, उस पर बाण नहीं चलाङंगा 1” यह्‌ सुनकर दुर्योधन भी चुप हो 
गया । 
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शिखण्डी को कथा का क्षेपक रूप 


यह्‌ कुछ उलज्ञा हुआ उपाख्यान महाभारत के इस प्रसंग का आव- 
्यक अंग नहीं ज्ञात होता। एक तो आदि पवं मेँ अम्बा की कथाका 
उचित स्थान था ही । दुसरे, यहां की इस कथा के सूत्र वहुत ही उड़े भौर 
उलज्ञे हए है । शखावत्यं का आश्रम, वहां अकृतव्रण राजा का अकस्मात्‌ 
आ जाना ओर सवसे अधिक परणुराम का भी अकस्मात्‌ प्रकट हो जाना, 
से अभिप्राय, जो कथा की कृचिमता सूचित करते ह । स्व॑था यह्‌ 
कहानी वाद में जोड़ी गई प्रतीत होती है। भीष्म ओर जामदग्नि रामके 
इस घोर युद्ध की कल्पना भी जानवून्लकर की गर्ईटै। हमें विदितहैकि 
भागंव राम का चरित्र महाभारत के कितने स्थलों पर अजेय योद्धा के रूप 
मे रखा गया है, जिन्हौने इक्कीस वार पृथ्वीको क्षत्रियो से शून्यकर 
दिया था} वही भागव वीर राम अपने ही शिष्य गांगेय भीष्म से परास्त 
होति है ओर निस्तेज एवं निरपाय होकर महेन्द्र पवंत पर चले जाते हैँ । 
यहु कथा किसने रची होगी ? इस पर विचार करते हृए हमारा ध्यान 
पंचरात्र भागवतोंकीओरजाताहै। गृप्तयुगकी भागवत मान्यत्ता के 
अनुसार द्वादश महाभागवता मे भीष्म कौ प्रमुब गणना थी। जसा भागवत 
में स्पष्ट कहाहैः 

स्वयंभूर्नारदः शम्भुः कुमारः कपिलो मनुः । 

प्रह्नादो जनको भीष्मो वलिवंयासक्िवंयम्‌ ।। (भागवत ६।३।२०) 

दरादशेते विजानीमो धमं भागवतं भटाः । 

गृह्यं विशुद्धं दुर्बोधं यं ज्ञात्वासृ तमरनुते ॥। (भागवत ६।३।२१ ) 

इस सूची में स्वयं शिव को भी भागवत कटा गया है । भीष्म वासुदेव 
कृष्ण के बड़े भक्त ये, एेसा महाभारत में शांतिपवं मे आए हुए भीष्म 
स्तवराज (अ० ४७) नामक स्तोत्र से सुचित होता है। भृगुवंशी 
परशुराम शिव के भक्त थे। एक मान्यता के अनुसार वे शिव के अवतार 
ही ये। इस प्रकारके परमशव ऋषि, परम भागवत भीष्म के समक्ष प्रभा- 
वहीन हो जाति हैँ। यही इप्त आख्यान की रचना का मापिक उदेश्य 
था। 


११२ भारत-सावित्री ]‰. उद्योग प्व 


शिखण्डिनी में लि ग-पांरवतंन की घटना उसी प्रकार तथ्यातमक जान 

उती है, जेसी करई घटनाएं वतमान युग मेँ सुनी जाती हैँ । प्राचीनकाल 

मे ठीक ही इसे देवी चमत्कार समज्ञा गया, जिसमें एक ओर शिव के वरदान 

भौर दूसरी ओर कुवेर के अनुचर यक्ष की सहायता की आवश्यकता पड़ी। 

यक्ष स्तीप्रसवत मनोवृत्ति के प्रतीक माने जातेथे। ऊपर की पृष्ठभूमि 
इस विचित्त कथा के तन्तुओं की संगति समञ्ञी जा सकती है । 


५२ : : मातलीय उपाख्यान रौर 
गालव-चरित 


(भ्र०° €४--१२१) 

जव कौरवो कौ सभा मेंङृष्ण अपना भाषण समाप्त कर चुकेतो 
स्वाभाविक यह था कि उपस्थित सदस्य अपना मत प्रकट करते । अवश्य 
ही मूल महाभारतमें इसी प्रकार का पाठरहा होगा, जिसके अनुसार 
अध्याय €३ के वाद वह्‌ प्रकरण था, जो इस समय अध्याय १२३ में कृष्ण 
कौ उक्ति पर भीष्म के वचनसे आरम्भहोताहै। जंसाहम पहले लिख 
चुके है, बीच के २८ अध्याय बेडौल पैवन्द की तरह अलग पहचान जाते 
है । इनमें दो कथानक है । पटले में इन्द्र के सारयि मातलि की कन्या की 
कथा है (अ० €४-१०३) । दूसरे मे गालव द्वारा अपने गुरु विश्वामित्र को 
गुरुदक्षिणा मेँ ८०० श्यामकणं घोड़े देने की कथाह (अ० १०४-१२१) । 
इत दोनों उपाख्यानों का लोक में पृथक्‌ अस्तित्व था। वहां से पंचरात्र 
भागवतो की कृपा द्वारा इन्दं "महाभारतः में स्थान प्राप्त हुभा । इन्हे पदृते 
ही रचयिताओं कौ छाप प्रकट हो जाती है। मातलि उपाख्यान इस 
प्रकारैः 

जव छृष्ण हस्तिनापुर आ रहे ये, तो संक्षेप में एक सूचना दी गई है कि 
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मागं मे उन्हे कुछ ऋषि मिले गौर उन्होने अनुमति चाही कि आपका जो 
अभूतपूवं भाषण कौरव-सभाें होने वालाहै 


र ट, क्या हम भौ उसे सुनने गो 
सकते हैँ ? कृष्ण को इसमें क्या आपत्ति होनी थी ? उनका संकेत पाकर 


च्छपि भौ सभा में पहुंच गएु। कृष्ण तो वहांयेही। उन्होने भीष्मस 
कहकर ऋषियों को भीतर वुलवाया भौर सम्मानपूवेक आसन दिलवाया । 
वे चुपचापक्रष्ण का भाषण सुनते रहे । यहां तक तो किसी प्रकार संगति 
लगाई भी जा सकती है, पर इतने वड़े ऋषि सभामें आकर चुप रह जायं 
यह कंसे सम्भव था ? अतएव कृष्ण के वैठते ही जामदग्नि परशुराम दीठ 
हौकर कहने लगे, “एक सच्चा दृष्टान्त भँ कहता हं, उसे पहले सुनकर फिर 
अपना मागे निश्चित कीजियेगा । कोई दम्भोद्भव नामक राजा था। युद्ध 
के लिए उसके भूजदण्ड फडकते रहते थे । अपने योग्य प्रतिपक्षी से भिडन्त 
करनेकेलिए्‌ जव सारी पृथ्वीम फिरकर उन कोई न मिला, तो अपने 
यहां के ब्राह्मणों से पूचछाकि एेसे किसी पुरुष का नाम वताओ, जो मेरे 
सामने उट सक्रे । वार-वार तंग करने पर उन्होने भी कहु दियाकिदो 
ववर शेर तुल्य मनुष्य एसे हैँ कि तुम उनके सामने कुद नहीं । राजाने चट 
पूछा करि वे कौन हैं ? विनोदी ब्राह्मणों ने कहा, हमने सुना है कि वे नर- 
नारायणनाम के ऋषि है, जो मनुष्य लोक भँ जन्मे ह । उने चाहो तौ 
युद्ध करो । वे गन्धमादन पर तप कर रहे हैँ ।' यह सुनकर दम्भोद्‌भव वडी 
सेनासजाकर वहीं पहुंचा । ऋषियों ने स्वागत करके आने का कारण पुछा 
तो राजानेकहा किरम युद्ध केलिएभाया हूं, वही मेरा आतिथ्य दै। 
ऋषियों ने कहा, "यह्‌ आश्रम है । यहां क्रोध, लोभ ओर यद्ध नहीं होता । 

पर दम्भोद्भव उन्हँ ललकारता रहा । इस पर नर ने सीकों कौ एक मुदट्टी 
उठाकर उसकी तरफ फोक दी ओर कटा कि लो, इससे यदध कर लो । देखते- 
देखते वे सीके धरती से आकाश तक छा गहं ओौर संनिकों को आंख, नाक 
तथा कानों मे भर गई । राजा का दपं चूर हो गया ओौर वह ऋषि के चरणों 
मे गिर पडा। तव उसे अभय देते हृए ऋषि ने समञ्ञाया कि धमं का पालन 
करो। नाभो, अव फिर एसा न करना । राजा अपने नगर को लौट आया। 
-नर नामक ऋषि की इतनी महिमा थी, नारायण तो उनसे कितने ही गुना 

-वड़ थे 1" 
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यह कहानी सुनाकर परशराम ने समन्ञाया किं काम, क्रोध, लोभ, 
मोह, मद, मान, मत्सर ओर अहंकार ये आठ घोर शव हैः । इनके वशम 
पड़ने से मृत्यु ही होजातीहै। हे दुर्योधन, इनसे वचो । नरनारायण ही 
अर्जुन ओौर कृष्ण हैँ । 

इस कथा का आशय नितान्त स्पष्ट है । दम्भोद्भव दुर्योधन काही 
प्रतीक दहै। यह युद्ध के लिए तडप रहाहै भौर किसी कोपने जैसा 
नहीं समन्षता 1 किसी भागवत कथाकार ने उपयुक्त अवसरपर उसे यह्‌ 
संकेत देना उचित समज्ञा कि जिन कृष्ण ओौर अर्जुन कौ तुम तुच्छ समन्न 
रहे हो, वे साक्षात्‌ नरनारायण ऋषि हैँ जिनके सामने तुम तिनके के 
बरावर भी नहीं हो। 


सातलि-चरित 


वहां उपस्थित ऋषियों मे कण्व भी थे 1 उन्होने भी विष्णु की महिमा 
का वणेन करते हए एक कहानी सुनाई, “इन्दर के सारयि मातलि की गुण-- 


१. यहां एक विचिव्रकूट लोक है : 
काक्‌दीकं णुकं नाकमक्षसंतजनं तथा 1 
संतानं नतंन घोरमास्यमोदकमष्टमम्‌ । (६४।३८) 
(१) काकूदीक--कूचडवाला सांड, काम । 
(२) शुक-टांय-टांय करने वाला सुग्गा, क्रोध । 
(३) नाक-मौज मजे वाला स्वगं, लोभ । 
(४) अ्रक्लि-संतजंन--दुवतो हुई ग्रां, मोह 1 
(५) संतान कल्पवृक्ष, मद । 
(६) नतंन-मटकना, मटकता हुआ मोर, मान । 
(७) घोर-सतानेवाला, भैरव, मत्सर । 
(८) श्रास्यमोदक-- मुंह लड्‌इ्‌, अ्रहंकार । 
(संतानं स्वगं के एक वृक्ष की संज्ञा है । इससे मद चुआया जाता था) ।" 
ये ्राठ देवी श्रस्त्र जिसे वीध देते है, वह विना मृत्यु के मर जाताहै, वौरा- 
जाताहैया बेहोश हो जाता है। 
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केशी नामक एक ही कन्या थी । उसके योग्य कोई वर देवलोक या मनुष्य 
लोक में जव पिता को नहीं मिला तो वह्‌ नागलोक मे गया। माग म नारद 
भीमिल गये ओर साथ हो लिये। वहां उन्होने मातलि को वैष्णव चक्र 
ओौर गाण्डीव धनुष दिखाया, जो दोनों अग्नि की ज्वालाओं से धधक रहे 
थे ओर देवता जिनकी रक्षा कर रहे थे । (६६।१८-१६) । एेसे चमत्कारी 
अदूर्ृत रूप दिखाते हृए नारद ने नागलोक या पातालम असुरो का हिरण्य- 
पुर दिखाया भौर अनेक नाग, असुर, सुपर्णो का दर्शन कराते हुए एक 
विष्णु-भक्त परिवार का परिचय कराया, जिसमें गरुड ने जन्म लिया था । 
उसके बाद रसातल में फेनपा नामक ऋषियों का दशन कराते हुए सुरूपा, 
हंसका, सुभद्रा ओौर कामदुघानाम की चार गउभों का परिचय कराया, 
जिनके दुग्धसेक्षीरसागरका निर्माण हभ था, जिसे मथकर असुरो ओौर 
देवों ने रत्नों को प्राप्त कियाथा। तव भोगवती नामक पुरीम वासुकि 
ओर रेपका दशन कराया । यहां ६० से अधिक नागों कर नामोंकी एक 
सूची दी गर्डटै। ज्ञात होतादै कि यह्‌ किसी पुरानी अनुश्रुति का अंग थी । 
अंतमे मातलि की निगाह्‌ सुमुख नामके एक नागकूमार पर ठहरी ओर 
उसने अपनी कन्या उसे देनी चाही । सुमुख के पिता को गरुड ने खा डाला 
था। सुमुख के पितामह आर्यक ने उपयुक्त अवसर जानकर अपने पुत्र का 
जीठन माँगा। मातलिने कहा, "हमारी कन्या का भौर तुम्हारे पौरका 
सम्बन्ध तय रहा । तुम हमारे साथ स्वगं में इन्र केपास चलो। हम 
तुम्हारा कायं करायंगे ।' नागराजने वैसाही किया। सवलोग देवलोक 
मे गये ओर वहां उन्होने इन्द्र को देखा । संयोग से चतुरभुजी विष्णु भी 
वहां इद्र से मिलने आये हुए थे 1 नारद ने वह समस्या सुनाई । सुनते ही 
विष्णुने इद्रसे कहाक्रि आयक को अमृत दो, जिससे उसका पूत्र जी 
उठे। इद्र गरुड़ का पराक्रम समञ्चकर सोच मे पड़ गथे ओर उन्होने विष्णु 
से कहा कि आप ही दीजिए । विष्णु ने कहा, हे इन्र, तुम चराचरल क 
के स्वामी हो । तुम्हारे दिये हए को कौन उलट सकता है १ तव इद्र ने 
उस नाग को आयु का वरदान दे दिया, किन्तु अमृत नहीं चखाया । 
इससे आगे कथा एक नया मोड़ लेती है। गरुड़ ने जत्र इन के 
वरदान की वात सनी तो वे भावे से वाहर हो गथे । उन्दोने इन के पास 
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आकर कहा, “हे इन्द्र, ब्रह्मा ने हमारे भोजन का जो विधान करिया है, 
उसमे वाधा डालने दाले तुम कौन हो ? यदि तुम इसी प्रकार हमारे साथ 
चेडछाड करोगे तो हम प्राण त्याग देगे । क्या तुम हमको इसलिए उपरते 
होकर ह्म तुम्हारेषछोटे भाईके नौकर? मेरेवलको देखो, मँ तुम्हारे 
भाई गरुड को अपने पंख की एुनगी पर वैठाकर ले जाता हुं 1 विष्णु तो 
वहां थे ही । गरड के दपयुक्त वचन सुनकर उन्हंभीतावञआ गया भौर 
उन्होने कहा, हे गरुड़ ! मेरे सामने इस प्रकार अपने बल की डींग मारना 
उचित नहीं । तुम व्या, तीन लोक भी मेरा भार धारण नहीं कर सकते । 
मै स्वयं अपने आपको यौर तुम्हं भी धारण करता हं । तुम्हारी शक्तिहो 
तौ केवल मेरी दाहिनी भुजा ही उठा लो । यदि एेसा कर सको तो तुम्हारा 
दपं सफल है ।' यह कहकर विष्णुने गरुड के कंधे पर अपनी भजा रख 
दी। गरुड को एेसा लगा, मानो समस्त पृ्वौ ओर पवंतोंका भार उन्हं 
दवा रहा हो । वे तिल्लुल हो गये ओर अपनी अल्पता जानकर उन्होने विष्णु 
को प्रणाम क्रिया, “ भगवन्‌, अपकर केवल एकर भुजा ने म्चे पीस डाला। 
मृजञे क्षमा कीजिए । मने आपका वल नहीं जाना" 1" 

कहानी सुनाकर कण्वने फिर दुर्योधन को विष्णु के माहात्म्य के 
विषय मे सावधान करना चाहा; पर दुर्योधन ने उनकी बात को हवामें 
उड़ाते हृए कहा, “अरे ऋषि, ब्रह्मा ने मृन्े जसा वनायाहै, मै व॑सा स 
वसा ही रंगा । तुम व्यथं प्रलाप क्यों करते हो (१०३।३८) ?” कथासूतर 
की दृष्टि गरुड भौर इन्द्र की ^तु-तू' वमे" की यह्‌ कहानी नितान्त भड़ी 
है । विष्णु के माहात्म्य की मोहर दुयोधन के मन पर लगाने के लिए इस 
प्रकार गरुड को ही निमित्त बनाना बहुत समीचीन नहीं कहा जा सकता । 
हा, इतना अवश्य है कि इन्द्र, विष्णु ओौर गरु्मा सुपणं (गरुड़) इन तीनों 
काजौ वेदिक पृष्ठभूमि में एेव्य सम्बन्ध था, उसे भागवतो ने कुदछंअपनेटंग 
से ढाला है । कुषाण युग की कला में गरुड़ आौर नागों का संग्राम कईवार 
अंकित हआ है, जिसमें गरुड विजयी दिखाये गए हैँ । शक्र-यवन-संस्कृति 
मे गरुड की अत्यन्त मदहमा मानी जाती थी । उसी के उत्तरम गण्ड के 
दपंभंग की यह कथा पंचरात्र भागवतौ दवारा विरचित इई, किन्तु विष्णु का 
वाहन होने से गरुड वैष्णवों के लिए भी पूज्य थे, अतएव उनके बल भीरं 
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लोक्व्य्रापौ प्रभाव को इस प्रकार घायल करके छोड देना भी कथाकार को 
मनःपूत नहीं हुआ । तभी गालवचरित की एक नई कथा जोड़कर गरुड के 
माहात्म्य कौ पुनः प्रतिष्ठा करने का प्रयत्न किया गया है नारद भागवतों 
के आदशंथेओरवेही दस अगलौ कथा के वक्ता हैं। 


गालवचारत 

कौरवो कौ सभा में उपस्थित मृनियों मेंनारद भीथे। दुर्योधन को 
उपदेश देने कौ उनकी वारी आई, “हे कुरुनंदन, हितंपी सुहृद्‌ दुलभ है । 
उसकी वात माननी चाहिए । हह करना उचित नही, उसका परिणाम 
भयंकर होता दै। एक कथा कहता हूं, उसे सुनो । पहले विश्वामित्र ऋषि 
कीगालव नामके मूनिने बहुत सेवा की। अपने शिष्य कौ भक्ति से विश्वा- 
मित्र प्रसन्न हुए ओर उसे जाने कौ अनुमति दी। गालव ने कुचं गुरुदक्षिणा 
देने की इच्छा प्रकटकी। विश्वामित्र उसकी सेवा से ही प्रसन्नये, पर 
गालव के वार-वार आग्रहुकरनेसेवे रष्टहो गये ओर उन्हौनि ८०० 
एयामकर्णं घोडे, जिनका एक कान काला ओौर शेष रंग श्वेत हो, लानेको 
कहा । गुरु की वात सुनकर गालवकी तो भूख-प्यास जाती रही । वह्‌ 
सूखकर काटा हो गया । चिन्तामें डूबा हुभा वह सोच रहाथाकि मैने 
आजतक किसी से कुद नहीं मांगा, कयो न मँ महायोगी सव देवों में श्रेष्ठ 
विष्णु की ही शरण मं जाऊं ? तत्काल उसके सामने गरुडजी प्रकट हुए 1 
गरुड ने उसकी इच्छा जानकर कहा, “भगवानु विष्णु सवकी कामना 
पूरी करते है । तुम जहां कहो, तुम्हारी कामनाप्रूति क लिए ५ वुम्दे वहां 
ले चलू ।'' यह्‌ कहकर ग्ड ने चारों दिशाओं के भूगोल का वणेन किया 
(अ० १०६-१०६) 1 


` दिक्‌-वणंन 
यह्‌ दिक्‌-वणंन गुप्त युग की विशेषता थी 1 स्थल ओर जल से यत्ना 
करने वाले अनेक सार्थवाह मौर सांया्निक पोताध्यक्षों को इस प्रकारः के 
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दिक्वणंन कौ आवश्यकता पड़ती थी । उनके सगे-सम्बन्धी भी पुराणों 
की कथाभों के दवारा इन्हं सुनना चाहते थे। अतएव इस प्रकार के छोटे- 
वड़े कई दिकूवणंन उस समय रते गए, जो साहित्य मे पड़े रह गएहैँ। 
महाभारत के सभापवं में जो अर्जुन, भीम, नकुल, सहदेव इन चारों भाइयों 
को दिग्विजय का वणन है, उसमें कुपाण-गुप्त-युग के जल-थल मार्गो का 
विस्तृत उल्लेख है । उसी के आगे उपायन पवं म भी दिक्‌ वर्णेन के आश्रय 
से उस समय की भारतवषं की आधिक स्थिति ओर व्यापार का वहत मूत्य- 
वान्‌ वणेन सुरक्षित रह गया है । इसकी व्याख्या हम प्रथम भाग में विस्तार 
से कर चूके है (भारत सावित्री भाग १, पृष्ठ १३३-१४३, सभापर्व, अ० 
२३-२६ ; वही, पृष्ठ १५२-१५६, अ०४५-४८) । इसी प्रसंग सें "वाल्मीकि 
रामायणः के किष्किन्धा कांड के दिग्वर्णनकाभी स्मरण आता है (अ० 
४०-४३)› जिसमें यवदीप (जावा) के सप्त राज्य भौर सुवणं दीप (सुमाल) 
से लेकर मध्य एशिया की शंलोदा नदी (वर्तमान खोतन नदी, जहां यणशव 
की खाने है) जौर उत्तर कुर (चीनी तुकिस्तान) तक का उल्लेख आया है।" 


हरिमेधस्‌ ऋषि की ध्वजवती कन्या का अर्थं 


गरुड़ का यह दिग्व्णन उन वर्ण॑नों की अपेक्षा अधिक काल्पनिक ओर 
संक्षिप्त है, फिर भी पश्चिम दिशा के वर्णनमें एक उल्लेख वहुत ही महत््व- 
पूणे हैः 
अत्र ध्वजवती नाम कुमारी हरिमेधसः। 
आकाशे तिष्ठ तिष्ठेति तस्थौ सूर्यस्य शासनात्‌ ॥ (१०८।१३) 
भर्थात्‌ हरिमेधस्‌ की ध्वजवती नाम की कुमारी कल्या सूयं की आज्ञा 
से आकाश में खड़ी हो गई। यह श्लोक जितना क्लिष्ट ओौर गूढ है, उतना 
ही एतिहासिक दष्ट से महत्त्वपूण है । हरिमेधस्‌ कौन हैँ ? उनकी कुमारी 
कल्या ध्वजवती कौन है ? सूर्यं के आदेश से वह॒ आकाशम क्यों खडीहै? 
इन तीन प्रष्नो का उत्तर भारतीय साहित्य में कहीं नहीं है । इनका उत्तर 
ईरानी पारसीक धमं में है । “महुरमज्द' ईरानियों के सबसे बड़े देव है। 
उन्हे सासानी युग की पहलवी भाषा में “हरमुज' कहा गया । उन्हीं के लिए 
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गुप्तयुग की संस्कृत भाषा भें 'हरिमेधस्‌ नाम का प्रयोग हमा है । देव 
“हु रिमेधस्‌' का उल्लेख पश्चिम दिशा के सम्बन्ध मे कितनी ही वार्‌ शान्ति 
पवं के अन्तगंत नारायणीय पवं में आया है (३२३।१२, २२५।४, ३३१५।८ 
आदि) । वस्तुतः शक-करुषाण काल में सूं पूजा के साथ हरिमेधस्‌ देव 
ओर उनके धमं का साक्षात्‌ परिचय भारतवासियों को प्राप्त हुभा था। 
इन्हीं अहुरमञ्द को शक्ति या प्रभा ह रेनो कहलाती थी । उसका अंकन 
प्रमामंडल के भीतर होता था ओर उसके दोनों ओर फहराता हुञा पट या 
ध्वज दिखाया जाता था । इसी कारण यहां उसे ध्वजवती नाम दिया गया 
है । प्राचीन ईरानी ओर सासानी काल में इस प्रभारूपी शवित को युवती 
के रूपमे आकाश में स्थित दिखाया गया है। अहुरमन्द या हरिमेधस्‌ की 
उस शक्ति का प्रेमी सूयं है, मानो सूर्यं के लिए ही वह्‌ आजतक आकाश 
मे व्याप्तहै। मित्रया मिहिर की पुजा प्राचीन पारसी धर्मं की विषेषता 
थी । शक-कूपाणों के समय में सासनी या उदीच्य वेशधारी सूयं की अनेक 
प्रतिमाएं बनाई गई । इनमें भी सूयं के मस्तक से कन्धों के पी फहराता 
हुआ पट दिखाया जाता दै, जो प्रायः सभी सासानी युग की मूतियों मे देवा 
जाता है । गुप्तकला में भी वह्‌ वहुधा मिलता है । इसी पृष्ठभूमि में इस 
श्लोक की रचना हुई । 

तत्पश्चात्‌ गरुड कौ पीठ पर वेठकर गालव सर्वत्र हो आये, पर उन्हे 
घोडे न मिले । तव वे गरुड़ की सलाह से ययाति राजा के यहां गये । प्रति- 
ष्ठान के राजा यथातिने कहा कि मेरे पास घोडे तो नही, एक माधवी 
नामक कन्था है, उपे तुम ले जाओ । उसके विवाह-शुल्क में तुम्हं श्यामकणं 
अश्व राजाओं से प्राप्त हो जायंगे । गालव कन्या को लेकर पटले यश्व 
नामक राजा के यहां गया ओर फिर काशिराज दिवोदासके यहां ओर इसौ 
तरह अंत मे भोजनगर के उणी नर राजा के यहां गया। प्रत्येक ने उसे दो- 
दोसौ श्यामकं अश्व दिये मौर अंत मे शेष २०० घोड़ों के लिए उस माधवौ 
-कन्या को विश्वामित्र को ही अर्पण कर दिया । ययातिकी कन्या माधवी के 
. उपाख्यान के अन्त में स्पष्ट ही फलश्रुति का उल्लेख है । माधवी के चार पुत्रो 
ने अपने पण्य फल से अपने नाना ययाति को स्वगं मं भेजा । जात होता है 
कि यह उस कन्या का कोई दूसरा पुखछल्ला धा, जिसमे ययाति के स्वगं 
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जाने की भौर वहां से पुण्यफल क्षीण होने पर गिरने की कथा थी । ययाति 


का आख्यान प्रसिद्ध था ओर उसकेदोभागों को पुवं यायात ओर उत्तर 
वायात कहा जाता था (आदि० ज० ७०), जैसा महाभाष्य 
(सूत्र ६।२।१०३) में आया है । ययाति कन्या माधवी के चारपृत्रोंकी 
कथा ओर उन दौरि्नों के पुण्य से ययाति की स्वरगप्ाप्ति उत्तर यायात 
आष्यान का उचटा हृभा अग ज्ञात होता है । विश्वामित्र अौर गालवकी 


कहानी के साथ उसका जोड़ नितान्त शिथिल है। भगवद्यान परव के साथः 


तो उसकी संगति किसी प्रकार वंठती ही नहीं । इसके कारण कथासूतके 
प्रवाह मे असह्य विक्षेप उत्पन्न होता है। 
(उद्योग पवं समाप्त) 


भीष्म पर्व 


यहां से महाभारत के युद्ध की कथा आरम्भ होती दहै। भीष्म, द्रोण, 


कणं ओर शल्य नाम के चारपर्वोमे असली लङ्ञाई का वर्णेन है। पूना संस्क- 
रण के अनुसार इनमें कुल मिलाकर ४१५ अध्याय ओर २२९१३ श्लोक 
ह । मोटे तौर पर महाभारत की कुल ग्रन्थ-संख्या का यह्‌ लगभग चौथाई 
भश होता है। इन पर्वों की एक विशेषता यह है कि इनमें बाहर की सामग्रीः 
कम-से-कम आने पाई है । "भीष्मपर्व" का आरस्भिक भाग इसका अपवाद 
है । इस पवं के कुल ११७ अध्यायो मे पहले ४०,अध्याय विषय की महत्ता 
की दष्टिसे प्रसिद्ध है। उनमें से पहला है “जम्बरुखंड विनिर्माण पव" 
(अ० १-१३) । इसे “भूमिपर्व भी कहते है। इसमें प्राचीन भुवन कोश का 
सविस्तर वणन है। दूसरा श्रीमदभगवद्गीता पवं है, जिसमे प्राचीन भार- 
तीय अध्यात्म भौर द्शनका निचोड भर दिया गया है ओरजो तिचा 
की गहराई, भाषा के प्रवाह ओर अनुभव कौ, तीत्रताके कारण न केवलः 
भारतवर्षं, बल्कि विश्व के साहित्य में अत्यन्त सम्मानित पद को प्राप्तः 


लाक 
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हृ है । भगवद्‌ गौता' के वाद तो शस्त्र-संपात शरू हो जाता है भौर 
भीष्म ने दस दिनतक जो घोर युद्ध किया, उसका वर्णन पवं के अन्त तक 
चलताहं) 


५३: : भुवन कोठा पर्व 


(अ० १--१२) 

इस पवं मे प्राचीन भारतीय भूगोल कौ विस्तृत सामग्री पाईजाती है। 
इसे हम सुविधा के लिए “भूवनकोश' कह सकते हँ, जो नाम करई पुराणों 
मे आता है । मल्स्य (अ० ११४), वायु (ज० ४५), ब्रह्माण्ड (अ० ४६), 
वामन (अ० १३) ओर माकंण्डेय (अ० ५७) नामक पुराणो मे भुवनकोश 
की सामग्री आई है । इन अध्यायो मे विषय कौ दृष्टि से सामग्री केदो भाग 
है 1 एक तो भारत के वाहरके जो वषं ओर पवत थे, उनका वणन कहीं 
कम, कहीं विस्तार से किया गया है । जैसे भीष्म पवमेंहीशाकट्रीपकां 
वणन बहुत विशद है। इसका कारण हौ सकता है कि यह्‌ सामग्री शक- 
कुषाण-युग के प्रभावसे इस प्रकरण में आई हो। इस सामग्री का दूसरा 
अंश ठेठ भारतवषं के भूगोल से सम्बन्धित है, जिसमे पवेत, नदी ओौरः 
जनपदों की विस्तृत सूचियां संगृहीत हैँ । भारतीय भूगोल के विषय में इस 
प्रकार की दो सूचियां मिलती है । एक पुरानी आर दूसरी नई। पुरानी 
सूची ही वस्तुतः पुराणों का भुवन कोश था । अनुमान होता है कि इस देश 
के नदी, जनपदों के नामों का संग्रह जनपद युग के अंत में ५०० ई० पूवं के 
लगभग किया गया था } उसी समय पाणिनि ने भी पामीर पठार के कम्बोज 
जनपद से लेकर अघम ्रदेश क सूरमस जनपद (सरमा घाटी) तक के जन 
पदीय भगोल का अष्टाध्यायी में उस्लेव किया है । बाद मे गुप्त युग के 
लगभग अनेक नई जातियां शक, यवनः तुषार आदि इस देश मे आ गई थी, 
तब बदली हुई परिस्थिति.के अनुसार भौगोलिक नामों की एक नई सूची 
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बनाई गई, जिसे कूमं संस्थान कहा गया । यह सुची वृहत्‌ संहिता मे मिलती 
है । माकण्डेय पुराण में पुरानी ओर नई दोनों सूचिं आगे-पीछे सुरक्षित 
है (अ० ५७-५८) । भीष्म-पवं की नदी, जनपद सुची (अ० १२) पुरानी 
सूची काही अवान्तर रूपदै, कूम संस्थान से इसका सम्बन्ध नहीं है । 
पाठक देखेगे कि इसका एक महत््वपृणं कारण है, जिसे स्पष्ट समञ्ञ लेने 
पर ही पृथ्वी के भूगोल कौ कु संगति लग सकेगी । 


चतुर्दीपी भूगोल 


मूल बात यह है किप्राचीन भारतीय भृगोलवेत्ताओं ने पृथ्वी के 
भूगोल की दो प्रकार से व्याख्याकी धी । एकको चतुर्दीपी भूगोल ओर 
दुसरे को सप्तदटीपी भूगोल कहते है । चतुरीपी भूगोल की व्याख्या पुरानी 
थी, जो कि सम्भवतः वेदिक युग से चली आती थी! यह व्याख्या स्पष्ट, 
सरल ओर संक्षिप्त थौ । जव आवागमन ओौर व्यापार के कारणं भारतीय 
जनता का परिचय मध्य एशिया के उत्तरी, पूर्वी मौर पश्चिभी देशों से वहत 
अधिक बढ़ गयातो एकनषए प्रकार से वषं मौर पर्वतोंकाक्रम वैटाया 
गया । इसके अन्तगंत सात द्वीप, सात पवत ओर सात समुद्रो की कल्पना 
को गई । अकेले जम्बू्रीप के अन्तर्गत भी सात वषं मान लिये गए, जिनका 
स्पष्ट वणन हम आभे करेगे । यदि पौराणिक लेखक चतुर्ढीपी ओर सप्तद्वीपी 
भूगोल के वण॑नों को अलग-अलग रखते तो कोई उलक्लन न थी ; किन्तु 
प्रायः सव पुराणो मे मौर भीष्म पं मे भी पुराने ओर नये दोनों वर्णनों का 
जोड़ लगाने के फेर मे आपस मे घोटाला हो गया। चतुर्हीपी भूगोल में 
पृथ्वौ कौ उपमा चार पंखड्यों वाले कमल से दी गहे ( चतुष्पन्नं पाथिवं 
पद्मम्‌) । इसे भीष्मपवं मेँ चक्रसंस्थान कहा गया है । इसका ठाठ इस 
अकार्‌ था-- यह्‌ समस्त पृथ्वी एक परिमंडल के समान है ।' इसके मध्यमे 
मेरुपवंत है । इस चक्र संस्थान की चार फांकं की जायं तोमेरुके चार 
पार्श्वो मे चार द्वीप फले हए है--१. पूवं मे भद्राश्व, २. पश्चिम मे केतुमाल, 
= 32 3 


१. परिमण्डलो महाराज द्वीपोऽसौ चक्रसंस्थितः । (8।१२) 


अ० ८-8 | ५३. भुवन कोश पव १२३ 


३. दक्षिण में जम्बृद्रीप मौर ४. उत्तर मे उत्तर कुरु ` । इनमें से प्रत्येक 
दीपके पवत, नदी, सरोवर एवं वन आदि के नाम अन्य पुराणों में मिलते 
ह । जप्त -जम्बृष्टीप या भारतवषं में हिमवान्‌ पवेत, अलकनन्दा नदी 
नन्दन वन, मानस सर एवं भगवान्‌ का कच्छप रूप मेँ अवतार हुजा है 1 
पुवं के केतुमाल वपं मै ऋषभ, मौर पारियाव्र परवत, स्वरक्ु नदी (वतमान 
वक्तु या आक्सस नदी), वैभ्राज वन, शीतोद सर भौर वराह अवतार 
इभा है । उत्तर कुरु में श्ंगवान्‌ ओर जारुधि पव॑त, महाभद्र सर ओौर 
मत्स्य अवतार हुआ है । पूवं के भद्राश्व द्वीप मे देवकूट (चीनी धिएन शन) 
आौर जठर पर्व॑त, सीतानदी, चैत्ररथ वन, वरुणोद सर भौर हयग्रीव का 
अवतार हृआदहै। पर भीष्म पवंके लेखकने इस प्रकारके व्यौरेका 
संग्रह छोड दिया । 


सप्त द्वीपी भूगोल 


इसके बाद सप्तद्रीपी भूगोल के निमताओं ने सात वषं, सात पर्व॑त, 
सात समुद्र ओौर सात द्रीपों की कल्पना करते हृए पृथ्वी के भूगोल का एक 
नया मानचिव्र फलाया । इसकी स्पष्ट रूपरेखा इस प्रकार है-- सबके वीच 
मे स्वर्णमय मेरु पवंत है । उसे आजकल पामीर का बड़ा पठार कहा जाता 
दै, जिपे प्राचीन परिभाषामें परम मेरु(१२।२४ ) ओर महामेरु (१२।२३) 
कहते ये । यहां भी मेरु को पृथ्वी का मध्य भाग मानागया। मेरुजिस 
अभाग में था, उसकी संज्ञा इलावृत वषं या एेरावत वषं हुई । मेर के उत्तर 
म तीन वषं ओर तीन पर्वत एवं दक्षिण मेंभीतीन वषं ओर तीन पर्वत 
माने गये । यो इस परिमंडल मे कुल सात वषं ओर सात पवत हुए । इन 
सबको मिलाकर जम्बूदरीप कहा गया । इस नाम की व्याख्या में यह्‌ कल्पना 
की गई कि बीचोंवीच में कोई जम्बू नाम का महावृक्ष है, जिससे द्वीपका 
नाम जम्बू दवीप प्रसिद्ध हुमा । उसके फलों का रस जिस नदी मे मिलता है 


२. तस्य पाश्वे त्विमे द्वीपाश्चत्वारः ` संस्थिताः प्रभो । 
भद्राश्वः केतुमालश्च जम्बूद्वीपश्च भारत ॥ 
उत्तराश्चैव कुरवः कृतपुण्य प्रतिश्रयाः ॥ (७।११) 
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वह जम्ब नदी हुई ओर वहा कौ खानों से अर्थात्‌ मध्य एशियामें जो स्वणं 
उत्पन्न होता था, वह जाम्बूनद स्वणं कहलाया । 

नेरु के दक्षिण में सवसे पहले पूवं से पश्चिम दिशा मे, निषध पवंत 
फला हुआ है । उसके वाद हुरिवपं है, फिर हेमकूट पर्व॑त है, जिससे सटा 
हुआ प्रदेश किगुरुषवपं दै । किषुरुष के दक्षिण में हिमवान्‌ पवेत है, जिससे 
मिला हृभा भारतवषं है । अव मेर के उत्तर कीओर क्रमशः चले तो पटले 
नील पव॑त ओर रमणक वषं मिलेगा । रमणक वषं को रम्यक वपं भी कहा 
गया है । उसके उत्तर में दूसरे स्थान पर श्वेत पर्व॑त है, जिंसके वपे का नाम 
हिरण्यमय वषं है । हिरण्यमय को हैरण्यवत भी कहा है ओर वहां की नदी 
हैरण्यवती कही गई है 1 उसके ओर उत्तर तीसरे स्थान पर शरृङ्खवान्‌ पवेत 
पूवं से पश्चिम तक फला हुआ हैः जिसके वषं का नाम उत्तरकुरु दै । उत्तर- 
कुरु के वाद समुद्र है । वहां समुद्रान्त प्रदेण में शांडिली देवौ का निवासदै 
जिते सदा प्रकाशित रहने के कारण स्वयंप्रभा भौ कहा जाता या। 


उत्तरी ध्रुव की शांडिली देवी 


यह्‌ उल्लेख कख आश्चर्यजनक है । ध्रुव प्रदेश में जो रंगविरंगी उपा 
होती है ओर एक साथ महीनों तक जिसका प्रकाश बना रहता है, उसका 
यह्‌ वर्णन है । उधर की यात्रा करके आनेवाले व्यापारियों से यह्‌ परिचय 
प्राप्त हुआ होगा । जिसे आजकल 'अरोरा बोरिएलिस' (41018 
80764175) कहा जाता है उसी का प्राचीन भारतीय नाम शांडिली 
देवी था। शांडिली को अग्नि की माता कहा गया है। उत्तरी ध्रुवमें 
रहु-रहकर उठनेवाली आकाश को ्टूती हई रंगविरंगी लपटे एसी जान 
पड़ती है, मानो विना सूर्य जौर विना चन्द्रके अग्नि की माताकी गोदमें 
उसका तेजस्वी बालक वेल रहा हो । यही स्वयंप्रभा देवी शांडिली का 
दशंन था, जिसकी ज्वालाओों की कीति भारतीय भौगोलिकों के पास अ 
पहुंची थी । 
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जम्बृद्रीपकानयारूप 


पाठक देखेगे करि चतुर्दीपी भूगोल में जहां मेरु के उत्तर मे उत्तरकुरु 
दवीप ओर दक्लिणमें भारत द्वीप याहैमवत द्वीप था, उन्हें ही फुलाकर तीन- 
तीन भागोंमें वांट दिया गया ओर उन्हँ द्वीप न कहकर वषं कहा गया । अव 
पुराने चतुर्दीपी भूगोल के दो द्वीप वच गये । पूवं का भद्राश्व भौर पश्चिम 
का केतुमाल । इन्हुं ज्यों-का-व्यों रहने दिया गया मौर यह मान लिया गया 
किमेरुकेचारों ओौरकाजो इलावृत वषं है उसके पूवम भद्राश्व वषं 
सौर पश्चिम में केतुमाल वर्षं है (मेरोस्तु पश्चिमे भागे केतुमालो महीपते, 
(७।२६, ८१३) । इस प्रकार तीन वर्षं वौचोंवीच मे, तीन दक्षिणकी 
मोर अर तीन उत्तरकी ओर मान लिये गए, ओर कुल मिलाकर € वर्षों 
की संख्या पूरी की गई । ये € वषं जम्बूष्ठीपके ही अंग माने गये । प्रत्येक्त 
वषं के साथ एक-एक वषं पवंत भी था, जो एक वषं को दूसरे वषं से अलग 
करता था । तदनुसार सात वर्पो के सात वर्षं पव॑त ऊपर कटे गए दँ । वीच 
मे पश्चिम के केतुमाल वषं का वष॑-पर्वत गन्धमादन एवं पूवं के भद्राश्व 
वषं का वष-पर्व॑त माल्यवान्‌ कटा गया । इन दो वषं-पवेतों का ओरं से 
यह अन्तरथा करि शेष सात पूवं से पश्चिम कीओर फंले थेभौरयेदो 
उत्तर से दक्षिण कीओर । इस प्रकार बीच की मेरुसंज्ञक पठार भूमि चारों 
जोरसे चार ऊंचे वर्ष॑परवेतो से धिरी हुई थी। उत्तरमें नील, दक्षिणमें 
निषध, पूर्वं मे केतुमाल भौर पश्चिम में माल्यवान्‌ । आज जिसे हम मेरुया 
पामीर की ऊंची पठार भूमि कहते है, उसके लिए पुराना शब्द वेदि था। 
इसीलिए मेरु के उत्तर के तीन वर्षो को उत्तर वेद्यधं ओर दक्षिणके तीन 
चर्षोको दक्षिण वेधं कहा जाता था। मेरु को स्वर्णं का पवंत ओर शेष 
६ को रत्न-पवेत कहा जाता था (७।२, षडेते रत्न पवंताः, ७।२०, 
१३।२६) । 

इस प्रकार नौ वषं भौर नौ वषं-पवंतो को मिलाकर भूमि कौ एक गोल 
इकाई मानी गई, जिसे जम्बृद्रीप, यह नया नाम दिया गया (तस्य नाम्ना 
समाख्यातो जम्बृदरीपः सनातनः, ८।१६) । जम्बूहीप के चारो ओर का 
समुद्र क्षार समुद्र कहुलाया । उसके वाद दूसरा प्लक्षद्वीप का घेरा, उसके 
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बाद इक्षुरस समुद्र, फिर तीसरा शालमलि द्वीप का घेरा, उसके वाद सुरा- 
समुद्र, फिर चौथा कुंशद्रीप का मंडल, उसके वाद घुत-समृद्र, फिर पांचवां 
क्रौञ्च-द्रीप उसके वाद दधि-समुद्र, फिर छठा शाकद्वीप, उसके वाद क्षीर- 
समुद्र एवं सातवां पुष्कर द्वीप गौर उससे मिला हभ मीडे जल का (स्वादूद) 
समुद्र था। इन द्वीपो ओौर समुद्र के नाम भीष्म पवं मे दिये गए है (१२ 
२-४, १३।२) । किन्तु ये नाम भौर यह वणेन दूसरे पुराणों कौ तुलना में 
बहुत अधूरा है, जैसे दीपो की संख्या सात कहते हए भी केवल पांच नाम 
गिनाये गण हँ गौर उस सूची में प्लक्ष मौर क्रौञ्च को छोडदिया गया हे । 
इस दृष्टि से भीष्म पव का भुवनकोश प्रकरण वायु जसे प्राचीन पुराण को 
तुलनामे वादका है ओर उससे घटकरदै। न इसमे उतनी सूचनाएंहै 
भौर न स्पष्टता । शेष द्वीपो के वर्णन भी छोड दिये गए ह, केवल उत्तर 
कुर वषं मौर उससे भी अधिक शाकदटीपका वणन महत््वपुणं भौगोलिक 
ओौर सांस्कृतिक सुचनाओं से भरा है। 


उत्तर कुरुद्रीप 

उत्तर कुर प्रदेश कौ ठीक स्थिति कहां थी, इसे स मञ्ञाना आवण्यक है । 
चतुरीपी भूगोल के अनसार मध्यवर्ती मेरपवंत के उत्तर कौ समस्त भूमि 
उत्तरकुरु कहटलाती है अर्थात्‌ पामीर पठारसे उत्तरी ध्रुवतककासारा 
भूभाग किसी समय उत्तरकुरु के नाम से प्रसिद्ध था । जव सप्तद्रीपी भूगोल 
मे इसे तीन भागों में वांट दिया गया, तो सबसे उत्तरवाला प्रदेण उत्तरकुरु 
कहलाता रहा । इससे यह सूचित होता है कि पामीर के उत्तरमें जो चीनी 
तुक्रस्तान का बहुत लम्बा चौड़ा भूभाग है, वह॒ सब भौर उसके उत्तर में 
“साइवीरिया' की जो विस्तृत, गहन वन-भूमियां ह, वे सव "उत्तरकुर" इस 
भौगोलिक नाम सेप्रसिद्धथीं। इस प्रदेश में शक जाति का आरभ्भिक 
निवास-स्थान था, जो कालान्तर मेँ पामीर पठार कीभोरसरकती हुई 
क्षीरोद समुद्र (मध्यकालीन शीरवान, वतमान कास्पियन सागर) तक फल 
गई । पीठे पामीरसे क्षीरोद तकका प्रदेश शाकद्वीप नाम सेप्रसिद्धहौ 
गया । संयोग से उत्तरकुरु ओौर शाक द्वीप इन दो का ही विस्तृत वणेन 
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भीष्मपवं के भूगोल मे वचा है । 

उत्तरकुरु के सम्बन्ध में एक बहुत पुरानी अरनुश्रुति चली आती थी, 
जो लगभग काल्पनिक दै, अर्थात्‌ इतिहास का अंश इसमे प्रायः नहीं है, 

जवकि शाक दटीप का व्णंन इतिहास के दृढ़ आधार पर टिकाहै। 
एेसी मान्यता थौ कि उत्तरकुरु में कुछ एसे कल्पवृक्ष होते है, जो वहां 
के निवासियों के भोजन, वस्त्र आदि सव आवश्यकताभों की पूति करते है 
(सर्वकामफला वृक्षाः ८।४) । उनसे छौं रसवाले भोज्य पदाथ, पहनने 
के दुकूल आदि वस्त्र ओर नाना प्रकार के आभूषण उत्पन्न होते द । उन्दीं 
से स्त्री ओर पुरुषों के मिथुन या युगल जन्मलेते है, जो सदा स्वस्थ रहकर 
हखो वषं जीवित रहते हँ 1 उत्तरकुरु एक एसा आदशं लोक धा, जहां 
अनायास सव प्रकार की सुख समृद्धि प्राप्त हो जाती थी । यह्‌ कल्पना लोक- 
प्रिय हुई ओौर अन्यत्र भी इसकावर्णन मिलता है । वाल्मीकि रामायण मे जव 
सुग्रीव ने अपने वानर दल को उत्तर दिशा में भेजा तो उसने वहां के उत्तर- 
कुरु देण का इसी प्रकार का रोचनात्मक वणन क्रिया (किष्किन्धा कार 
४३-४८) । वायुपुराण मेँ भी इसी प्रकार का वणेन है (४५।११-५०) । 
पाली सादिल्यमं भोरे दही प्राचीन अनुध्रुति चली आती थौ (महावः- 

णिज जातक सं° ४६३) 1 


शाकद्वीप 


सप्तद्रीपी भूगोल के नए संस्करण में “शाकद्वीप" का तथ्यात्मक वर्णेन 
जोड दिया गया, जो उस समय की आंखो -देखी सूचनाओों के आधार पर इकड्का 
किया गया था । शाकट़ीप कै साथ इस प्रकार का परिचय एक ओर गूनानी 
इतिहास-लेखक हीरोदोतस को ज्ञात था, जंसा उसके इतिहास से प्रकट 
होतादै। दूसरी ओर ईरानसम्राद्‌ ष्दारा'कोभीएेसाही परिचय था, 
जैसा उसके भगस्थान' (विदिश्तून) ओर "शूषा' के लेखों से विदित होता 
है। तीसरी ओर भारतवषं का भी शकों के साथ प्रथमः परिचय लगभग 
छठी शती ईसवी पूवं से आरम्भ हो गया था, इसके कु प्रमाण पाणिनीय 
"भष्टाध्यायी" में मिलते है, जैसे ५ सूत्र मे आया हुजा "कन्था शब्द, जो 
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नगर के अथं में शक भाषा का शब्द था। अतएव भारतीय भूवन कोणमें 
शाकद्वीप का जो वणेन मिलता है, वह भी लगभग चटी -५वीं शती ई० पूर्व 
में संकलित हज होगा । आगे चलकर पहली शती विक्रम पुवं में तो णक 
स्थान से आये हृए, शक क्षत्तपों ने तक्षशिला, मथुरा ओर उज्जैनी मे अपने 
राज्य जमा लिये । उस समय उनके धमं ओर संस्कृति का गाढा परिचय 
भारतवासियोंको हआ, जिसका छिपा हुआ वर्णन महाभारत के "नारायणी- 
पव" में आया है मौर कर प्रकट वर्णन भविष्यपुराण के ब्राह्यपवं" में 
विस्तार से आया है (अ० ५८-६५) । 

शाकद्वीप का सम्बन्ध क्षीरोद समुद्र के साथ बार-बार दोहराया गया 
है (१२।९) । यह शाकद्वीप का स्थान समञ्चन की कुजी है । आजकल के 
कास्पियन सागर' का प्राचीन नाम क्षीरसागर था। इसका प्रमाण यह्‌ 
है कि 'मार्कोौपोलो' के समय तक यह्‌ क्षीरवान्‌ नामसे प्रसिद्ध था। एक 
वार इस पहचान को स्वीकारं कर लेने पर. शाकद्वीप की स्थिति कास्पियन' 
से मध्य एशिया तकके प्रदेश के वीच में ठ्हरती दै ओरशाकद्रीपसे 
सम्बन्धित नदी ओौर पर्व॑तो की अधिकांश पहचान मिल जाती है । दारा 
भथम"के लेख मे “कास्पियन समुद्रः के आसपास बसे हए शको को “शका 
तरः-दसिया" भौर "शका पर-दरिया कहा गया है । फारसी में दरिया समुद्र 
के लिए है, जिसका अभिप्राय कास्पियन सागर" से हीथा।वेही भारतीय 
भूगोल में क्षीरोद सागर" के शक कहलाये । भौर शाकदीप ही यूनानी 
लेखकों का 'सीधिया' हु । शाकद्वीप में सात पर्व॑त कहे गए है- १. 
परममेरु, २. मलय, ३. जलधार, ४. रैवतक, ५, श्याम, ६. दुगंणंल ओौर 
७- केसरी (१२।१४-२१) । इन्हीं नामों की दूसरी सूची भी तुरन्त आगे 
(श्लोक २३-२४) दी गई है । उसमे मलय का पाठ जलद" है । ओर ६2 
दुगंशेल'कानाम टा हुआ है । “मत्स्य गौर वायु पुराण" में जलद'कापाठ 
“उदय“है ओर भीष्मपवं के कुछ हस्तलेखो मे मलय की जगह जलद पाठ ही 
दै। ज्ञात होताहै, मूल नाम जलद ही था, जैसा कि मत्स्य के इस उल्लेख से 
कि वहां वृष्टिके लिए मेव आते है ओर चले जाते है, ज्ञात होता है। वायु 
पुराण से यह भी संकेत मिलता है कि इन दीपो के पवेतों, वर्षो ओौर नदियों 
केनाम दो-दो प्रसिद्ध ये, जिसे द्िनामवती शंली कहा है (मत्स्य ० 


कः 
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१२२।७०)। भीष्म पव कौ दूसरी सूची म पर्व॑तो के साथ वर्पो का भी उल्लेख 


है; किन्तु उसमें केवल पांच नाम है, जो इस प्रकार हैँ : 


पर्व॑त नाम पर्वेतनाम वषं सूची -मत्स्य० वायु° नदी सूची 
हली सुची दूसरी सूची 


१. परम मेस १-महामेर्‌ > मेर मेरु 

२. मलय २-जलद कुमुद उदय उदय 

३. जलधार ३. जलधार सुकुमार जलधार जलधार सृकरुमारी 

` ४. रवतक ४. रवत कौमार > रेवतक कुमारी 

५. श्याम ५.श्याम मणीचक श्याम श्याम मणिजल 

६. दुगगशंल दुगंशेल दर्गशैल 
(आम्बिकेय) 

७. केसरी ७.केसर मोदाकी विभ्राज केशरी 


पवत ओौर वर्षो की पहचान यथासंभव इस प्रकार दै-चत्रीपी ओर 
सप्तद्वीप भूगोल का मध्य-विन्दु जो महामेरु था वही यहां परममेरु या 
पामीरकापठारहै। यह्‌ तथ्यहै कि किसी समय शकों का राज्यमेरुके 
चारोंओर फला हुआ थाओौरवे षु नदी के किनारेवसेये । वहां से १६० 
ई० पूवं के लगभग उन्हींकी एक दुसरी प्रबल ऋणिक संज्ञक शावाने 
उन्हं पामीरसे खदेड दिया मौर तव शक भाग कर ईरान ओर अफगानिस्तान 
को सीमा पर शकस्थान मे बस गये । जलद पवंत' का सम्बन्ध “कुमुद वषं" 
से था, जिसकी पहचान टालमी के कोमेदाई पवंत' से स्पष्टषहै, जौ सीर 
नदी" ओर (आम्‌ नदी" के उद्गम-स्थानों के वीच मेथा। शस्टाइन' ने 
कुमुद नदी की पहचान 'वखशाव नदी" ओर "कारातिगिन' तथा “आक्सस 
नदी" के बीचकीभूमिसेकीटै। जलधार पव॑त ओर सुकरुमारवषं इसी से 
मिलते हृए ऊपर की दोनों नदियों के वीच में कुछ पश्चिम कीओर रहे 
होगे, जिसे टालमी ने "कोमाराई' कहा है । श्यामगिरि' पमुस्ताग" पर्वत था। 
“मुस्ताग' का अर्थं "काला पवेत" है । “अवस्ता' मे भी श्यामक-पवत का 
उत्लेव आता है । 'दुगंशंल' को आम्विकेय भी कहा गया है, जिसमे ज्ञातः 


होता है कि वहां दुर्गा या “मातृदेवी' का कोई पुराना मन्दिर था । केसरी 


ओर मोदाकी के विषय भर ख ज्ञात नही होता, केवल इता सूचित होता 
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है कि काश्मीर की तरह वहां भी केसर' कौ खेती होती थौ । शाक दीपको 
सात नदियों के नाम दिये गए है--सुकूमारी, कुमारी, सीता, कावेरका, 
महानदी, मणिजला, इक्ुवधंनिका 1 विष्णुपुराण के अनुसार सीता" मेरु के 
पुवं कौ ओर भौर चक्षु पचिम की भोर वहनेवाली नदियां थीं (विष्णु 


२।२।३५-३७) । यह चतुद्हीपी भूगोल का वर्णन था, जो सप्त द्वीपी भूगोल 


मे भी बचा रहा । इक्षु, चक्षु, वक्षु या वंक्षु, ये सव एक ही वड़ी नदी की 
संज्ञाएं है, जिसे आजकल "जाक्सस' कहते है । "सीता" को चीनी लेखकों ने 
“सीतो' कहा है, जो वतमान यारकन्द नदी" है । 'मणिजला' शेलोदा नदी 
काही दूसरानाम जान पड़ता है, जिसकी पहचान पश्चिम कौ ओर 
वहनेवाली “जरफंशां नदी से कौ जाती है, जिसपर समरकन्द स्थित दहै । 
“माक्सस' (आम्‌) ओर सीर नदी के वीच में 'जरपशां नदी" बहती टै । इस 
नदी के पास में श्वेत यशव की खाने थीं; जहां से बह भारत, चीन तथा 
अन्य देशों को जाता था] कावेरका नाम संदिग्व है । उसका पाठ मत्स्य 
मे वेणुका जौर वायु० की एक प्रति में 'वेनिका' भी मिलता दै । सम्भवतः 
यह वही प्रदेश था, जहां होनेवाले मोटे वांसो को संस्कृत साहित्य मे "कौ चक 


वेणु" कहा गया है गौर जिनका उल्लेख रामायण ओर महाभारत दोनों मेः 


आया है (रामायण किष्किन्धा ४३।३७, सभापवं ४८।२) । यह्‌ प्रदेश मेरु 
जौर मन्दर अर्थात्‌ “पामीर' ओौर 'अल्ताइताग' के बीच में कहीं था ।' इसी 
प्रकरण में शकों के चार जनपदों का उल्लेख है--मग, मणक, मानस ओौर 


मन्दग । मगों को ब्राह्मण, मशको को क्षत्रिय, मानसो को वैय भौर मन्दगो ` 


कोशृद्रोकी कोटिमें रखा गया है । अपने देशमें शाकद्वीपी ब्राह्मण अभी तक 
मग कहे जाते हैँ । मशक' यूनानी लेखकों के "मस्सग' थे । शाकद्वीप के सम्बन्ध 


मे एक महत्त्वपूण बात यह कही गई है कि वहां शिव कौ पूजा होती धी ` 
(पूज्यते तत्र शंकरः, १२।२६) । मथुरा में कुषाण जाति के जिन शको का ` 


राज्य हुआ, वे शिव के बड़े भक्त थे । वेम तक्षम' के सिक्कों पर उसे माहे- 


१. मेरुमन्दरयोमध्ये शेलोदामिभतो नदीम्‌ । 
ये ते कीचकवेणूनां छायां रम्यां उपासते ॥ 
(सभा०४८।२) 
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श्वर कहा गया है ओर उन सव पर नन्दी वष के सहारे खड ए नन्दिकेश्वर 
शिव कौ मूतिहै। ज्ञातहोतादै किये लोग मध्य एशिया से ही शिवकी 
पुजा अपने साथ लाये ये। 


भारतवर्ष 


धृतराष्टरने प्रश्न कियाकि कुरुक्षेत्र के संग्राम मेंकौन-कौन से राजा 

इकटठ हृए, जो लोभी दुर्योधन अर उसी प्रकार लोभ से सने हुए पांडवों 
का सहायता करने कौ इच्छासे भये थे। उत्तरमें संजयने भारतवर्षंके 
भगाल का विस्तृत वणन किया (अ ० १०) पुराणों मे भी यह वर्णन आता 
है, पर वहां वह अधिक क्रमवद्ध है । जैसा सप्तद्ीपों के वर्णेन में हुभा 
से ही यहां भी भीष्म पव के लेखक का स्तर कुष नीचाहीहै। नदियोंके 
नाम यहां कौ सूची में अवश्य अधिक्रहै, पर उनके पव॑तीय उद्गमों का 
वर्गीकृत नामोत्लेख नहीं है, जैसा कि पुराणों में है। जनपदों के नामों में 
भी क्रम का निर्वाह अधूराही है । आरम्भ में भारत वषं की प्रशस्ति बहुत 
ही तेजस्वी शब्दों मेदी गईहै: 

अत्र ते बणयिष्यामि वषं भारत-मारतम्‌। 

प्रियसमिन्स्य देवस्य मनोर्वेवस्वतस्य च।। 

(१०।५) 
पुथोस्तु राजन्वेन्यस्य तथेक्ष्वाकोर्महात्मनः । 
ययातेरम्बरीषस्य मान्धातुनंहुषस्य च ॥ 

(१०६) 
तथव मुघुकुन्दस्य शिबेरौशीनरस्य च। 
ऋषभस्य तथेलस्य नृगस्य नृपतेस्तथा ।। 

(१०।७) 
कुशिकस्य च दुधेषं गाधेश्चंव महात्मनः । 
सोमकस्य च दुर्धषं दिलीपस्य तथेव च ॥ 

(१०।८) 
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अन्येषां च महाराज क्षत्रियाणां बलीयसाम्‌ 1 
स्वेषामेव राजेन्द्र॒ श्रियं भारत भारतम्‌ ॥ 
(१०1६) 

अर्थात्‌, हे भारत, अव म तुमसे उस भारतवषं का वखान करूगा, जो 
भारत देवराज इन्द्र को प्यारा है, विस्ववान्‌ के पुत्र मनु ने जिस भारत को 
अपना प्रिय पार वनायाथा; 

हे राजन्‌, आदिराज वैन्य पृथु ने जिस भारत को अपना प्रेम अर्पित 
किया था जौर महात्मा राजषिवयं इक्ष्वाकु की जिस भारत केलिए हादिक 
प्रीति थी; 

तापी ययाति गीर भक्त अम्बरीष, व्रिलोकविश्रूत मांधाता ओर 

तेजस्वी नहष जिस भारत को अपने हृदय मं स्थान देते थे 

सम्राट मूचुक्न्द जौर ओशीनर शिवि, ऋषभ, एेल ओर नृपति नृग 
जिस भारत को चाहते थे 

ह दुर्धषं, महाराज कुशिक ओर महात्मा गाधि, प्रतापी सोमक ओर 
ब्रती दिलीप जिस भारत के प्रति भक्ति रखते थे, उसे मँ तुमसे कहता हूं । 

हे महाराज, अनेक बलशाली क्षघ्नियों ने जिस भूमिकोप्यार किया 
है तथा मौर सब श्री जिस भारत को चाहते है: 

हे भरतवंश में उत्पन्न, उस भारत को मेँ तुमसे कहता हूं । 

ऊपर लिखी हुई भारतःप्रशस्ति केवल भीष्म पवं में है । अन्य पुराणों 
मे एक नई प्रशस्ति भुवनकोश के अन्तगंत मिलती है, जिसमे गुप्तकालीन 
भारतवषं के सांस्कृतिक यश का उल्लेख उपलब्ध होता है ओर जिसका 
एक प्रसिद्ध श्लोक यह है 

गायन्ति देवाः किल गीतकानि धन्यास्तु ते भारतभूमिभागे । 

स्वर्गापवर्गास्पदहेतुभूते भवन्ति भूयः पुरुषाः सुरत्वात्‌ ॥ 

स्व्गकेदेवोंसेभीभारतका मानव ऊंचाहै ओौर देवता भी यहां 
जन्म लेना चाहते है, यह स्वगयुग की लोक-व्यापी भावना थी । 
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पवत-सुची 

आरम्भ में सात ्रुलपरववंतों' के नामहैँ । वषं-पवंत एक वषं या वड़े 
भूखड का दूसरे वष से अलग करते हैँ । इनकी संख्या भी सात दै । कुल- 
पवतवेरह,जोदेश के भीतर हौ उसकी प्रादेशिक सीमाए सूचित करते है, 

इनके नामयेहैं 
देन, मलय, सह्य, शुक्तिमान्‌, ऋक्षपवंत, विन्ध्य भौर पारियात्र 
(६।११) । इनमें से कलिग या उड़ीसा से शुरू होनेवाली पूर्वीघाटकौ 
पव॑त-ष्णुवला का पुराना नाम महेन था। आज भी 'गंजम' के समीप वह्‌ 
महेन मलं' कहलाता है । मलं दक्षिण भारतके पवतो की संज्ञा थी, 
जिसमे नल्लमलं", अन्नमलै' जौर "एलामलै' आदि कावेरी के दक्षिणकी 
चोटियां सम्मिलित थीं । सह्याद्रि उत्तर से दक्षिण तक फला हुभा पश्चिमी 
घाट का प्रसिद्ध पवंतहै जो आज भी सारे महाराष्ट्‌ ओौर कन्नड मे इसी 
नामसे प्रसिद्ध हे । शक्तिमान्‌, ऋक्ष ओर पारियात्र इन तीन नामोंकी 
निश्चित पहचान करना भारतीय भूगोल के लिए अत्यन्त आवश्यक है । 
श्‌क्तिमान्‌ सह्याद्वि के उत्तरीछटोर से कुछ पहले पूवं कौ ओर बढ़ी हुई 
उसकी वादहियां ज्ञात होती है, जिसमें खानदेश को पहाडियां, अजन्ता एवं 
काफो भीतर वुसा हुजा हैदरावाद गोलकुण्डा पठार भी सम्मिलित है। 
वतमान खानदेश का पुराना नाम "ऋषिक! था । श्क्तिमान्‌ पर्वत से निक- 
लनेवाली नदियों में ऋषिका नदी मुख्य है। ऋषिका पिक जनपद मे वहने- 
वाली ही कोई नदी होनी चाहिए । ऋक्ष पवंत संह्याद्वि के ठक उत्तरी छोर 
ताप्ती के दाएं किनारे पर वतंमान सतपुड़ा से लगाकर महादेव पहाड़ों 
के पूर्वी सिलसिले तक कुल पवंत-श्णुवला का नाम था । मध्य प्रात कौ इस 
गांठ से निकलनेवाली नदियों में ताप्ती, वेण्या (वेनगंगा) इस पहचान को 
पुष्ट करती हैँ । उड़ीसा की ब्राह्मणी भौर वैतरणी नदी का उद्गमभी 
ऋक्ष पर्व॑त से था। इससे ज्ञात होता है कि छोटा नागपुर कौ पहाड़यों का 
रांची तक बढ़ा हुआ सिलसिला ऋक्ष पर्व॑त के ही अन्तगेत था। ऋक्ष के 
पूर्वी छोर से उत्तर की ओर घूमकर नमंदा के उत्तर की पवेत-्ुखला 
विन्ध्याचल है, जिससे शोण, नम॑दा, महानदी, मध्यभारत कौ टस (तमसा) 
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-ओर धसान (दशार्णं ) आदि नदियां, जो सोन ओौर सिन्धके बीचमें 
विखरी हृदद, निकलती है । भारतवषं के कुल पवतोंमे, जो दक्षिणी 
पठार की सीमाओं पर ओर उसके भीतर फंले हुए है, प्रायः सवकौ पहचान 
इन ६ नामों मे आ जाती है । अव केवल एक नाम "पारिया ओौरएकदही 
पहाड़ी बच जाती है ओर वह है 'अड़ावला' पहाड़ी । श्री पार्जीटरने यह्‌ 
प्रमाणित किया है क्रि भोपाल से पश्चिम विन्ध्याचल के पश्चिमी भागसे 
लेकर राजपूताने के 'अड्ावला' (अरावली) पहाड़ तक का सिलसिला 
पारियात्र था, जसा क्रि उससे निकलनेवाली नदियों के नाम से निश्चित 
रूप से ज्ञात होता है । इनमें पर्णाशा (वनास नदी), वे्नवती (वेतवा), 
चर्मण्वती (चम्बल), मही, पावती मुख्य है, जो अभी तक पुराने नामोंसे 
प्रसिद्ध है ओर इस कारण पारियात्र ओौर अड़ावला की पहचानकोा 
-निश्चित संकेत देती है । 


नदी-सूचौ 


भीष्म पवं की नदी-सूचीमें १५० सेकु अधिकनामदहैँ। पराणोंमें 
यह्‌ बताया है कि किस नदी का स्रोत किस कुल पवंतमे है । इससे पुराने 
नामों को पहचान मे सुविधा मिलती है, पर वतमान सूची में जनपद-नामो 
की भांति नदी-नामों का भी कोड वर्गीकरण नहीं पाया जाता भौर इससे 
केवल लेखक की असावधानी सूचित होती है 1 
एक ओर से चला जाय तो इस सूची मे उत्तर पश्चिम कौ सवसे बड़ी 
नदी "सिन्धु" ओर उसकी ५ शाखा नदियों के नाम आए है, जसे-- वितस्ता 
(ज्ञेलम), इरावती (रावी), चन्द्रभागा (चिनाव), विपाशा (व्यास) 
-ओौर शतद्रू, (सतलज) । पंजाव की बड़ी नदी "देविका (वतमान देग नदी) 
भी इस सूची मे है, जो जम्मू की ओर से आती हुई काफी आगे चलकर 
रावी मे मिल जाती है ौर निसके क्रिनारे होनेवाले धान सारे पंजावमें 
प्रसिद्ध है गौर पाणिनि ने भी जिनका उल्लेख किथा है । सिन्धु के उस पार को 
शाखा नदियों में वरा (पेशावर कीवारा नदी), सुवास्तु (प्राचीन उड्यान या 
स्वात घाटी की स्वात नदी), गौरी (वतमान पंजको रा, मूनानी गोरिभस) 
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ओर पंचमी (वर्तमान पंजशीर) का नामोल्लेख है । यह्‌ आश्चयं है कि 
इसमें इन सवसे वड़ कुभा (कावृल नदी) कानाम नहीं है, जिसे कुहु" भी 
कठा जाता था भौर जिसके तटवासी (कुहकः कहलाते ये । यह भी उल्लेख 
नीयहैकरि प्राचीन भारतवासीञपने देष की सीमा मध्य एशिया मेँ मेरुपवंत 


भया पामीरपठारतक मानते थे, जिसकी भूमि कम्बोज जनपद कहलाती थी । 


यद्यपि दूसरे प्रसंग में कम्बोज की वंक्षु नदी का नाम महाभारत के भीष्म 


"पव में जाया है, किन्तु इस नदी-सूची मे वह्‌ नहीं है। वाहीक या पंचनद 


परदेश के वाद हुम सरस्वती नदी के प्रवण क्षेत्र में आते हैँ । सरस्वती का 
उद्गम नाहन को पहाडियों से अगे है जिते वंदिक साहित्य मे प्लक्ष प्रलवण 
कहा गयाहै। सरस्वती कूरक्ेत्र की प्रधान नदी है, किन्तु उत्तरी राजस्थान 
मँ पहुंचकर यह वालूमें खो जाती है, जिसे पूर्वकाल म विनशन कहते ये 
ओौर्‌ फिर कई वार इसकी धारा प्रकट हो जाती है ओर इस प्रकार के स्थानों 
को प्राचीन परिभाषा में उद्भेद कहा जाता था। सरस्वती की सहचारिणी 
बड़ी धारा दृपद्रती है, जिसे कूरक्षे् की सीमा कहना चाहिए । इस समयजो 
चितांग (प्राचीन चित्रांगा) या घग्बर (गगरा) नदी है, वही प्राचीन द्ष- 
दती ज्ञात होती है । यह्‌ भी भागे जाकर वालूमेखोजातीदै। कुरुक्षेत्र 
कीही दूसरी नदी ओघवती का नाम इस सूचीमेंरहै, जो सरस्वती की 
शाखा माकण्डा नदी है। 

। नदी-सूची कौ दृष्टि से गंगा-यमुना के कंठे के नाम सबसे अधिक है। 
गंगा अन्तरवेदि कौ मुख्य धारा है । यमुना उसकी सवसे वड सहायक नदी 
है 1 गंगा कौ उपरली धारा अलकनन्दा कहुलाती है, जिसका खोत गन्ध- 
मादन भौर बदर पवेत के पास है, जिसका उल्लेख वन पवं के तीथंयात्रा 
परवंमें आ चुका है । हिमालय में अलकनन्दा, मन्दाकिनी, जाह्लवी ओौर 
भागीरथी ये चारों धाराएं अलग-अलग है, जो एक ही विस्तृत प्रस्लवण.कषेत्र 
के हिमगलों का जलं लेकर परस्पर मिलती हुई गंगा नामक एक धारा के 
रूपमें प्रवाहित होती हैँ । देवप्रयाग से गंगा नाम पड़ जाता है ओौर यही 
धारा कनखल के पास शैलराज हिमवन्त के पितृगृह से बाहर आकर मेदान 
मे उतरती है। इस सूची मे उन चारोंमेसें कोई भी नाम तहींआया॥ 
जाई-ओर से आकर गंगा में मिलनेवाली शाखा नदी इस प्रकार ह--रथस्था 
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`(रामगंगा), गोमती, सरम, सदानीरा (राप्ती), कौशिकी (विहार की 
कोसी नदी) । इनके अतिरिक्त इक्षुमालिनी (फरुखावाद जिले की ईखन 
नदी), करीपणी (मेरठ की वाघपत तद्सील मे करीसन नदी) हैं । कृच 
विद्धान्‌ बाहुदा की पहचान वृढी राप्ती से ओर धूतपापा कौ बनारस प्रदेश 
मे बहनेवाली गंगाषछछठोटी शाखा नदी से करते हँ । शतकुम्भा गंगाओौर 
सरथ के बीच की कोई छोटी नदी थी । वेदस्पृति का दूसरा नाम यदि वेद- 
श्रुति हो तो वह कोसल जनपद की विसर नामक नदी होनी चाहिए जो 
गोमती से १५ मील दूर एक छोटी धाराहै ओर जिसे श्रीरामने गोमती 
ओौर तमसा के बीच मेंपार क्रियाथा। वाराणसी (काशी) कौ सुप्रसिद्ध 
वरुणा ओर अस्सी नामक सुप्रसिद्ध धारां हैँ। 

यमूना कं दाहिने किनारे पर विन्ध्याचल से आनेवाली वहुत-सी छोटी- 
वड़ी नदियां मिली है, जसे - चमंण्वती (चम्बल), सिध (काली सिध), 
वेत्रवती (वेतवा) । वेत्रवती की छोटी शाखा विदिशा(वतंमान वेस नदी) 
काभी इस सूचीमें नाम दै । वेस ओर वेतवाके संगम पर भेलसा नगर 
है । जहां प्राचीन विदिशा राजधानी थी । पराकौ पहचान चम्बलकी 
शाखा पावती से की जाती है । चम्बलकी ही एक महत्वपूणं शाखा पर्णाशा 
(आधुनिक बनास), ओर दूसरी छोटी शाखा शीघ्रा" या क्षिप्रा है । इसके 
तट पर उज्जंनी नगरी वसी हरईहै, ओर यही इसकी प्रसिद्धिकाकारण 
है । यमुना की तीन शाखा नदियां इस सूची में जौर है, तमसा (टोंस नदी), 
शुक्तिमती (मध्यभारतकी केन नदी) ओौर पुष्पवती (मध्यभारतकी 
पहुज नदी) । चित्रकूट के पास बहनेवाली छोटी नदी मन्दाकिनी भी इस 
सूची में है, जो पयस्विनी (वतं मान पैसुती) में मिलती है मौर फिर पय- 
स्विनी केन ओर टोस के वीच यमुना मे मिल जाती है। 

गंगा में उत्तर से आकर मिलनेवाली दो छोटी, पर महत्त्वपूणं नदियों 
के नाम इस सूची में एक ता्रा (तामड नदी) भौर दूसरी कोका। 
तास्रा विश्व कं भृगोल में सबसे अधिक प्रसिद्धि पाने योग्य है । इसने अपने 
लिए पहाड़ में इतनी गहरी घाटी काटी हैक्रि नदी की उपरली धाराः 
जलती जान पड़ती है । इसका सोत सिक्किम के पश्चिम मेटे। इसी कं 
साथ गौरीशंकर चोटी की ओर से उतरने वाली भरुणा नदी है । दोनों 


| + < 
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'सुनकोसी' नदौ के साथ जहां भिली है वह्‌ ताघ्नारुण संगम केनामसे 
प्रसिद्धया ओौर वहीं कोकामुख स्वामी नामक देवता का प्रसिद्ध मन्दिर 
ओर तीथं था। उसके समीप इसधाराको कोकाभी कहते थे, जिसका 
विशेष उल्लेख भीष्मपर्व की नदी-सची मे है । वंगाल में कई अच्छी नदियां 
उत्तरकौओरसेगंगामे मिली किन्तु इस सूची मे केवल करतोया का 
नामहै,जो आज भी इसी नामसे प्रसिद्ध है ओौर वंगाल-असम की सीमां 
बनातीहै। उस पारभारत का महान्‌ नद ब्रह्मपुत्र है, जिसकी शाखां 
लोहित्या (वतमान लोहित नदी ) का यहां उल्लेख है । दक्षिण की गोर से 
गंगा में भिलनेवाला महानद शोण (वतमान सोन) है । इसे हिरण्यवाहू 
भी कहते थे । यहां स्तीलिग में इसे शोणा कहा गयाहै। गोणकी एक 
प्रसिद्ध शाखा अमरकण्टक की भोर से आकर उसमे मिली है। उसका 
पुराना नाम ज्योतिरथा था, जिसे भाजकल जोहिला कहते हे ।कालिदासने 
शोण ओर ज्योतिरथा के संगम का विशेष उत्लेख किया दै, (रयुवंश ७।३६), 
जहां मल्लिनाथ ने ज्योतिरथा से अपरिचित होने के कारण पाठ बदलकर 
भागौरथी कर दिया है । स्वयं महाभारत मे भी शोण भौर ज्योतिरथा के 
संगम को पवित्र तीर्थ-स्थान कहा है (आरण्यक ८३। ६) । 

विध्य की वड़ी नदियों मे नमंदाका नाम आया है गौर अमरकण्टक से 
निकलने पर उसकी बिल्कुल आारम्भिक धारा कपिला का भी नामहेै। 
दूसरी नदी पयौष्णी है, जिसकी पहचान ताप्ती से की जा सकती है, क्योकि 
ताप्ती का नाम सूची मे नहीं है । वस्तुतः सूची मे पयोष्णी नाम दो बार है। 
कुछ विद्वान्‌ पयोष्णी की पहचान पेनगंगा (गोदावरी की शाखा) सेभीकरते 
है । कई पुराणों मे पयोष्णी ओर ताप्ती दोनों नाम साथ आये है । अतएव 
यह सम्भवरहै कि ताप्ती के अतिरिक्त किसी दूरी नदी कौ संज्ञाभी 
पयोष्णी रही हो । एक छोट नदी पलाशिनी (वतमान परास तदी )है। यह 


ेद्रोटा नागपुर जिले मे बहकर कोयल नदी में मिलती है, जो स्वयं शोण कौ 


स्वा है । दूसरी पलाशिनी नदी (वतमान पलाश्यो ) रेवतक या गिरनार 
परवती पास थी, पर वह्‌ इस सूची मे अभीष्ट नहीं है । । 

तीसगढ के ढलानां का जल लेकर बहनेवाली महती धारा की संज्ञा 

आज भी सहानदी कटलाती है, जो उड़ीसा की प्रधान नदी है । उडीसा की 
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अन्य नदियों स वैतरणी (वतमान वैतरनी, जिसके किनारे जाजपुर है), 
ब्रह्माणी (वतमान ब्राह्मणी नदौ, सम्भलपुर के निकट), ऋषिकुल्या 
(जिसपर वर्तमान गंजम नगर है) केनामदै। महेन्द्रा महेन्द्र पवंतसे 
निकलतेवाली कोई छोटी नदी होनी चाहिए । सम्भवतः यही महेन्द्र-तनया 
है, जो कलिग की वंशधरा नामक नदीकी शाखा है। 

गोदावरी दक्षिण की प्रसिद्ध नदी है, जो नासिक के पास व्यम्बकेश्वर 
से निकलती है । गोदावरी का प्रस्वण क्षेत्र बहुत विशाल है, पर इस सूची 
सं केवल वेण्णा (वेनगंगा ) +पिञ्जला (मंजीरा नदी) ओर प्रवरा (अहमद 
नगर जिज्ञे कौ नदो) के नाम हैँ । विश्वामित्रा बड़ौदा कौ विश्वामित्र 
नदी है। 

गोदावरी के दक्षिण की बड़ी नदी कृष्णा है, जिसे यहां कृष्णवेणी कहा 
गया है । उसी की बड़ी शावाएं तुगवेण्णा (वतमान तुंगभद्रा) ओर भेमरथी. 
(आधुनिक भीमा नदी) है, जो करमशः दक्षिण ओर उत्तरसे आकर ङ्ृष्णा 
मे मिली है। 

इस सूची मे मलय परवत से निकलनेवाली तास्रपर्णी मौर ङृतमाला 
जैसी नदियोके नामभीषठटे हुए है । केवल कावेरी कानामहै) नदी 
नामों के सम्बन्ध में यह्‌ ज्ञातव्य है कि कालक्रम से उनमें सवसे कम परि- 
वतन होता है, अतएव लगभग तीन-चौथाई नाम आज भी अपने प्राचीन 
रूपों में वच गए हैँ । 


जनपद सूची 


।  पराण-लेखकों ने भारत देश के ७ विभाग किये है-- मध्यदेश, प्राच्य, 
दक्षिण, अपरान्त, उदीच्य, विन्ध्यपृष्ठाश्रयी ओर पर्वेताश्चयी । प्रत्येक के 
जनपदों के नाम अलग-जलग दिएु गए है, जिससे उनकी पहचान मे सविधा 
होती है। पर भीष्म पव के लेखक ने एेसा नहीं किया । केवल उत्तर ओर 
दक्षिण इन दो दिशाओं का नाम लिया है। पर उनमें भी ओर दिशाओं 
के नाम घुलमिल गये है । यदि एक क्रमसे देखा जाय तो जनपदीय नामों 
की पहचान के विषयमे निम्नलिखित सामग्रो सामने आती है: 
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१- उदीच्य जनपद 


प्राचीन भारतवासी इसदेश की सीमा मध्य एशिया कै मेर प्वंतया 


पामीर पठार तक मानतेये। उस भूमि का जनपदीय नाम कम्बोज था । 


उसको प्रधान नदौ वंकषु थी। इस विस्तृत भूभाग मे चार जनपदों को 
स्पष्ट पहचान लेना चाहिण्‌, अर्थात्‌ कम्बोज, वाह्‌. लीक, कपिश ओर 
गान्धार । इनमे कपिश के अतिरिक्त ओर तीनों नाम यहांद्ि गएहैँः 
तक्षशिला से कावुल नदी तक का प्रदेश प्राचीन गान्धार था। सिन्धु 
नदी उसेदो भागोंमें वांटती थौ । एक पूरव-गान्धार, जिसकी राजधानी 
तक्षशिला थौ बौर दूसरा अपर-गान्धार, जिसकी राजधानी पुष्कलावती थी, 
यह स्वात ओर कावुलनदी के संगम पर अत्यन्त प्रसिद्ध स्थान था, पर 
जिसकी जगह आज चारसदहा नामक एक छोटा-सा गांव रह गया है । करई 
प्राणौ में पुष्कलावतौ के प्रदेश को अलग जनपद मानकर पुष्कलाः 
(माकंण्डेय ०,५७।५९) नाम दिया है । यह ज्ञातव्यहै कि संस्कृत व्याकरण 
के अनुसार जनपदों के नाम सदा वहुवचन में होते थे । अपर-गान्धार के 
पश्चिम में रिन्दूकुश पर्वत है, जिसका पुराना नाम उपरिश्येन था। उसे 
पार करने पर कपिश जनपदकी भूमि थी, जिसे अव काफरिस्तानका 
इलाका कहते हैँ । उसके वाद ओर पर्चिम की ओर वांमियां घाटी पार 
करके उत्तर की ओर मडकर बाह्‌.लौक जनपद में पहुंचते थे, जिसे अव 
बल्ख कहते हँ । वही वाह्‌ लीक प्राचीन यूनानी भाषामेंवैविदटरया कहु- 
लाताथा। जज कौ तरह प्राचीनकालमेंभी सिन्धु नदीके दोनों ओर 
का पहाड़ी इलाका लड़ाक्‌ जातियों से भरा हआ था । उनके अनेक कबीले 
थे । उनके बहुत से नाम संस्छृत-साहित्य में मिलते है । उनमें से दो नाम . 
अति प्रसिद्ध, एक मोहमद ओर दूसरे अफरीदी । मोहमंदों का प्राचीन 
नाम म्ुम॑त भौर अफरीदियोंका आप्रीतथा।ये लोगञअभी भी अपने 
आप को अपरीदी' कहते हैँ भौर यूनानी लेखकों ने भौ इन्दं 'अपरिताई" 
लिखा है । मोहमंद 'दीर' इलाके के रहनेवाले हैँ भौर अफरीदी तीरा" 
के।येदोनाम भी संसृत भाषासेनिकले है। चिव्राल ओर गौरी (वतमान 
पंजकोरा) नदियों के वीच का हिस्सा द्वी रावतीक' (आजकल का दीर) 
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था। काबुल नदी के दक्षिण न्नीरावतीक (वतंमान तीरा) था,जो कभा 
नदौ (कावूल नदी), वरा (पेशावर कीवारा नदी) मौर सिन्धु इन तीन 
नदियों के बीच का प्रदेश था। पतंजलि के महाभाष्य मे इत दोनों का एक 
साथ नाम आया है (महाभाष्य १।४।१; वातिक १६ )। आप्रीतों का 
नाम इस सूची मे नहीं है, पर पाणिनि ने उनका उल्लेख किया है । पहाड़ी 
कन्दयओं यागारो मेँ रहनेके कारण कवायली लोगों को "गिरिगह्वर- 
वासिनः, कहा गया दर (द्रोण पव, ६३।४८)। इस सूचीमें गिरिगह्वर नाम 
के एक विशेष जनपद या कवीले का उल्लेव है (भीष्म० १०।६६) । 
सम्भवदहैक्रिगोरी नामके कवायली इसी समूहकेहों। इस सम्बन्धमें 
वातजाम ओर रथोरगये दो नाम विचारयौग्य है गौर इन्दं जातियों के 
जान पडते है । वातजाम काअर्थंहै हवा केवेग से जानेवाले (गत्यथेक 
जम्‌ धातु, निवण्टु) ओर रथोरग का अथंहैरथ कीद्धातीया ठोकरसे 
गमन करनेवाले । इस प्रकार का रथ गांवों मे फिरक कहलाता है । व्रात्यो 
के रीतिरिवाजों का वर्णन करते हुए उनके रथ को "फलकास्तीणं' (फट्टो 
से जड़ा हुभा) ओर विपथ (ऊवड-लावड़ रास्तों मे जानेवाला) कहा है । 
(कात्यायनश्रौतसूव्र, २२।४।१६) । यह लोग लूट-मार्‌ करके भागजातेथे 
(प्रसेधमाना यन्ति, लाट्‌ूयायनश्रौतसूत्र, ८।६।७ )। रथोरग इसी प्रकार के 
सरहद लोग ये। कवायली का प्राचीन पारिभाषिक शब्द ग्रामणीय था, 
जिसका पाणिनि ने उल्लेख किया है (अष्टा० ५।२।७८) भौर सभापवं में 
भी जिनका नाम आया है (सिन्धुक्लाध्रिता ये च ग्रामणीया महाबलाः, 
सभा० २६।८) । इसी प्रसंगमें "दश मालिक" नामक जनपद भी ध्यान 
देने योग्य है। यह सम्भवतः अफगानिस्तान का उत्तरी-पूरवीं ओौर मध्य 
भाग था, जो इस समय कोहिस्तान कहलाता है 1 सभापवं में लोहित प्रदेश 
के दशमंडल राज्यों का उल्लेख है (सभा० २४।१६)।ये ही लोदित या रोह 
(अफगानिस्तान का मध्यकालीन नाम, जहां के रोहेले प्रसिद्ध है) के दस- 
मालिक राज्य ज्ञात होते है। दशमंडल को ही दस मालिक कहा गया है। 

इस सूची में शक (शकस्यान, वतमान सीस्तान ), यवन (सम्भवतः 
यह भी बलव के पास वसे हुए्‌ यूनानी), पल्लव (उत्तर-पूर्वी ईरान का 
पाथिया प्रदेश), पारसीक (ईरान का दक्षिणी प्रदेश), पारतक (बलूचिस्तान 
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का िगृल प्रदेश), रमठ (गजनी का इलाका )› वनायु (सीमाप्रान्तकी 
बानाघाटी) नाम भी पश्चिमोत्तरभारतके भूगोल की सूक्ष्म जानकारी 
सूचित करते हैँ। 

खशौं का स्थान सम्भवतः काश्मीर में था। तुखार मध्य एशियाकी 
एक जाति धी, जिसका स्थान वदलता रहा । कुषाण जाति भारत मे तुषार 
नामसे प्रसिद्ध थी। कार्मीर के उत्तर-पश्चिम का भाग दरद्‌ (वत्तंमान 
गिलगित का दरदिस्तान प्रदेश, जहां के निवासी अवभी दरदी कहलाते हैँ) 
आर ठेठ उत्तरी भाग हंसमागं (वतंमान हुंजा) नामों से प्रसिद्ध था। 
हंसमागं नाम पड़ने काहैतु यहहैकि यहां के पहाड़ी दर्रोसे हंस जातिके 
लाखों पक्षी भारत से मध्यएशिया ओर साइवेरिया की ओरं प्रतिवर्षं उड़- 
कर जातेथे। आज भी यह्‌ सिलसिला जारी है। ये पक्षी गर्मी के आरम्भ 
मे उत्तर की याघ्राकरते हैर जाड़के आरम्भ मे लौरते हैँ। इसी प्रकार 
कादर्राहंसमागं अल्मोड़ासे आगे “लीदुलेख' का दर्रा है, जिसे प्राचीन 
भारतीय क्रौञ्चद्वार कहते थे ओौर जहां से होते हृए हंस जाति के पक्षी 
भारत से केलास-मानसरोवर की याव्राकरते दे ओर फिर उसी प्रकार लौट 
अति । इस प्रकार क्रौल्चमागं ओर हंसमार्गं ये दोनों भारतीय भूगोल 
की सुविदित परिभाषणं हैं । इस सूचीमेचीनकानामभीहै, जो काए्मीर 
को सीमा के उत्तर मध्य एशिया का कोई भाग रहा होगा । 

काएमीर अभी तक इसी नाम से प्रसिद्ध दहै यह उत्तर प्रदेश कौ वड़ी- 
दीच कीघाटी थी । उसके दक्षिण का भाग 'अभिसार)' (वतंमान पृ्राजोरी 
भिम्भर का इलाका) ओर उससे मिला हथ दक्षिण-पूवं का - इलाका दावं 
(डुगगर-जम्मू) कहलाता था। राकी ओर चिनाव के वीच में दावं एवं 
चिनाव ओर क्लम के वोचम अभिसार का प्रदेश था। दार्वाभि्ार' इन 
नामो का जोड़ा महाभारत मेँ कई वारआयाहै। अभिसार के परिम 
मेँज्ञेलम ओर सिन्धु के वीच का प्रदेश उरशा" (वर्तमान हजारा जिला) 
जनपद के नाम से प्रसिद्ध था जिका उल्लेख अर्जुन की दिग्विजय के वर्णन 
मे आया है (सभा० २४।१८, वहां उसका मूल पाठ उरशा" चाहिए “उरगा 
नहीं ) । 

सिन्धु भौर शतद्रू के वीच का प्रदेश "वाहीक कहलाता था । उसे यहां 
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केवल एक जनपद कहा गया है 1 परन्तु वस्तुतः वाहीक मे अनेक जनपदों 
मौर संघराज्यो का एकचत्ता ही भरा हआ था, जिनमे से अधिकांशके नाम 
पाणिनि की अष्टाध्यायी में ओर महाभारत के भी अन्य प्रसंगोमे आयेदहैं। 
किन्तु वतमान सूची में इनका वहत ही संक्षिप्त उल्लेख है । केवल तीन 
नाम आते हैँ । यदि वाहीक को मध्य पंजाव मान लिया जाय तो उसके 
अतिरिक्त माद्रेय, उत्तरी पंजाब की संज्ञा थी । वह्‌ मद्र जनपदकेनामसे 
प्रसिद्ध था ओर उसकी राजधानी "शाकलः या स्यालकोट! थीः। दूसरी 
शती ई०पूवं में वल्ख के यूनानी राजा वहां से उखड़ कर पंजाव चले आये 
ओौर शाकल को राजधानी बनाकर उन्होने अपना राज्य स्थापित किया। 
वे मद्रक कहलाये, जिनका विस्तृत उल्लेख आगे कणंपवं मे आनेवाला है । 
वाटधान (भटिण्डे का इलाका) दक्षिणी पंजाव के लिए मौर केकयं 
(शाहपुरःज्ञैलम गुजरात के जिले) पश्चिमी पंजाव के लिए प्रयुक्त हुआ है । 
इस प्रकार वाहीक प्रदेश का यह्‌ बहुत ही चलता हुआ वर्णेन है । 


२. पवेताश्रयी जनपद 


उत्तर-पूर्व पंजाव अर्थात्‌ कांगड़ा-कुर्ल्‌ का इलाका पौराणिक भूगोल 
का पवैताश्रयी प्रदेश था। यहां के जनपदों में तिगतं भर्थात्‌ रावी, व्यास भौर 
सतलज, इन तीन नदी घाटियों का समस्त प्रदेश मुख्य था । इसी का एक 
भाग कुलूत या कुल्लू था ओौर सतलज की घाटी का प्रदेश उत्सवसंकेत 
(रामपुर-वशहर का इलाका } कहलाता था, जहां किन्नर जाति का निवास 
था। उत्सवसंकेत नाम रघुवंश मे भी आया है, जहां उन्हँ गणशासन के 
अनुयायी कहा है (रघुवंश, ४।७८) । इस नाम का विशेष कारणदहै। 
संकेत का अथं ह "विवाह" (मत्स्य १५४।४०६) ओर उत्सव का अर्थ किसी 
विशेष अवसर पर लगनेवाला मेला था । यहां के निवासियों की यह्‌ प्रथा 
थी कि वे किसी वार्षिक मेले मे एकत्र होकर संकड़ों वर-कन्याभों के विवाह 
निश्चित कर लेते थे । उपत्यक नाम इसी प्रदेश के ऊचे पहाड़ी पठार के 
लिए प्रयुक्त जान पडता है । कुट्ल्‌-कांगडा के पुरब में मिला हुआ जो “भोटः” 
कां प्रदेश है, उसके लिए यहां (तंगण' ओर “परतंगण' नाम भाय है, जिनके 
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मध्यसेसतलजओौर सिधु की उपरली धाराएुं बहती हैँ । 

पठानकोट-जालन्धर से लेकर यमुना तककाजोप्रदेण है, इसमे भी 
कई प्राचीन जनपद ये। कुरुक्षेत्र (थानेश्वर) भौर उससे भिला हा 
दक्षिण-पश्चिम कौ ओर का जंगल, जिसे ऊुरुजांगल कहते थे, प्रसिद्ध नाम 
है । किन्तु उसी प्रदेश मे साल्व जनपद कै कई छोटे-मोटे टुकड़े फैले हए ये, 
जिन्हं पाणिनि ने 'साल्वावयव" कटा है । उन्हीं में इस सूचीकेवोधओौर 
पुलिद (पाठान्तर भूलिग) जनपदथे। सुकृ का स्थान अनिषश्िचित है । 
सम्भव है, यह सुकेत (एक रियासत) हो। संरन्ध्र भी सम्भवतः सरहिन्द 
काहीनामथा। 

यमुना पार करते ही मध्यप्रदेश में प्रवेश करते ह, जहां इदरप्रस्थसे 
हस्तिनापुर तक फला हुआ यमूना-गंगा के बीच का पुरा भूभाग कुरु जनपद 
कहलाता था (वतमान दिल्ली-मेरठ) । कुरु जनपद के दक्षिण मे पांचाल 
(फरुवावाद-कन्नौज-वरेली ) का वड़ा जनपद था भौर पचिम में यमुना के 
किनारे शूरसेन (मय्‌ रा) जनपद था, जिसे भव व्रजमंडल कहते है । मध्यदेश 
के वीचमें कोसल भौर काशी के दो विस्तृत जनपद ये । सरग कोशल कौ 
मुख्य नदौ हे । काशौ गंगा ओर गोमती के वीच का प्रदेश था। इसी का 
पश्चिमी भाग अपरकाशि कटलाता था, जिसे अव क्षवार कहते ह । 
कसिया-गोरखपुर का प्रदेश मट्ल जनपद था । 


३. मध्यप्रदेश के जनपद 


राप्ती नदी के उस पार प्राच्य भारत गुरू हो जाता है। यहां कई 
जनपद स्पष्ट पहचाने जाते हैँ । गंगा के उत्तर का विस्तृत भूभाग विदेह 
(वतमान मिथिला) कहुलाता था ओौर गंगा के दक्षिण का प्रदेश मगध। 
इन्हीं दोनों के वीचमें किन्तु पूवं की ओर अंग (भागलपुर) जनपद था, 
जिसकी प्राचीन राजधानी चम्पा (भागलपुर ) थी । जहां गंगा दक्षिण की 
ओर मुड़ है, उसके पुवं ओर पश्चिम एवं उत्तर ओर दक्षिण के जनपदों के 
नाम इस सूची मे आये हँ । उत्तरी बंगाल में पुण्ड (बोगरा-रगपुर-राज- 
शाही) दक्षिण में सुह्योत्तर या सुय (ताञ्जलिप्ति का इलाका, मेदिनी पर) 
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पुरवमे वंग (ढाका-मेमनरसिह) ओर पश्चिम में मानवजंक (पाठान्तर 
मानवतिक, बदंवान-वीरभूम-मानभूम ) नाम के प्रसिद्ध जनपदये | गंगाके 
ठीक पुरब में मालदह जिला है, जो सम्भवतः प्राचीन मलद था मौर इस 
सूचौ में आया है । ४ 


४. प्राच्य जनपद्‌ 


यहां दो नाम विशेष ध्यान देने योग्य है, अन्तगिरि ओौर वहिर्‌- 
गिरि । अन्तगिरि हिमालय कौ भीतरी श्छुवला या महाहिमवंत का पुराना 
नाम था, जिसमे २० सहख फुट या उससे ऊंची चोटियां है, जसे कञ्चन- 
जंघा, नन्दादेवी, धौलागिरि, वदरी-केदार आदि । वहिशिरि हिमालय की 
बाहरी शवला की संज्ञा थी, जिसे पाली में चल्लहिमवंत भी कहते थे । 
इसमे हिमालय की ५ से लेकर १० सहस्र फुट तक ऊंची चोटियां भाती 
ह, जसे- मसूरी, नैनीताल, शिमला आदि। प्राचीन कालमें हिमालय के 
इन दोनो भागों की अलग-अलग पहचान कौ जाती थी । इस समय वहि- 
शिरि प्रदेश में किरात जाति का ओर अन्तरगिरि भागमेंभोटजातिका 
निवास है । सम्भवतः यही स्थिति प्राचीनकालमें भी थी। इन दोनों देशों 
के निवासी करमशः बहिर्गि्यं ओर अन्तर्भगियं कहे गए हैँ । हिमालय का 
एक तीसरा भाग भी है, जिसे आजकल तराई-भावर कहते हँ ओर जो 
प्राचीन परिभाषा मेउपगिरि कहलाता था । यहां उसका नाम नहीं है, किन्तु 
पाणिनि को अष्टाध्यायी (५।४।११२)में ओर समापवं (सभापर्व २७।३) 
मे भाया है। 


५. विन्ध्यपुष्ठ के जनपद 


उत्तरसे दक्षिण की मोर चलते हुए वीच के भूभाग की संज्ञा विन्ध्य- 
पृष्ठ थी । पुराणो में इस प्रदेश के जनपदों को विन्ध्यपृष्ठाश्रयी कटा है । 
इनमें ये नाम उल्लेखनीय है -वघेलखंड का बड़ा भाग करूष जनपद था, 
जहां अनेक जंगली जातियां पहले ओर आज भी वसती है । "करूष" के 
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दक्षिण की ओर मेकल (अमरकंटक) जनपद था, जो न्दा ओर शोण 
(सोन) कौ उद्गम-भमि थी । पश्चिम की ओर पूवीं मालवा का भूभाग, 


जहां धसान नदी वहती है, प्राचीन कालका दशाणं जनपद था । इसके 
कुछ उत्तर-पश्चिममें निषध जनपद था, जहां इस समय नलकच्छं या 


तरवरगढ़दै। नमंदाके तट पर्‌ निमाड जिले का भू-भाग प्राचीनकालमें 
अनूप" कहलाता था, जिसकी राजधानी "माहिष्मती" या ओंकार 
मान्धाता" थौ । इसके कुष्ठ उत्तर में अवन्ति जनपद (आधुनिक मालवा) 
था, जिसकी राजधानी उज्जयिनी थी । इस प्रकार यमुना के दक्षिणी प्रस्वण- 
केव से लेकर नमंदाके कंठे तकर का भूप्रदेश इन ६ वड़े जनपदों में वंटा 
हआ था। उनमें पूवं से पश्चिम की ओर चलते हृए करूप, दशाणं भौर 
निषध इन तीन जनपदों की पटी थी ओर उनके नीचे करमशः मेकल, अनूप 
ओर अवन्ति नामक जनपदों की दुहरी पेटी फैली हई थी । 


६- अपरान्त के जनपद 
इसके आगे अपरान्त ओर पश्चिमी दिशाके कुछ जनपदों की ओर 


दृष्टिजाती है! इनमे सह्याद्रि ओर समुद्र के बीच की लगभग ५०० मील 


कौ परतलौ पट्‌टी भारतीय भूगोल मे अपरान्त याकोकण नाम से प्रसिद्ध 
रही है । पिच्छला नाम आज भी चलता है। इस सुची मेँ दोनों नाम हे । 
ज्ञात होता दहै कि रत्नाशिरि जिले का नाम विशेषकर कोंकण था ओर 
उत्तरी भभाग का, जिसमें कल्याण, सुपारा आदि जिले ह, अपरान्त कह- 
लाताथा । उसे ही यहां (कुट्टापरांत' कहा गया है। काक्ष कच्छ 
के लिए स्पष्ट है। सामुद्रनिष्कूट का तात्पयं वहु भूप्रदेण है, जो प्रायः 
दीप कौ तरह समुद्र मे निकला हुआ हो । इस दृष्टि से यह काणियावाड्‌ 
ही होना चाहिए, किन्तु इसी के साथ 'सुराष्टर'कानामभी आया दै। उस 
स्थितिमे काठियावाड का पूर्वी भाग केवल सौराष्ट्र नाम से प्रसिद्ध रहा 
होगा, करन्तु इस संज्ञा का भौगोलिक विस्तार पूरे प्रायद्वीप केलिएभी 


लागू होगा। अहमदावाद से दक्षिण, बडोदा, राजपीपला ओर सुरत तक 
` का प्रदेण आनक्तं या गुजरात था । इसी मेँ भङौच का बन्दरगाह भी नमंदा 
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के किनारे बहुत बड़ा व्यापारिक नगरथा। उसके आसपास का प्रदेण 
भृगुकच्छ जनपद के नामसेप्रसिद्धथा। वतमान अहमदावाद के पूर्वमे 
मही नदी ओर पश्चिम में सरस्वती नदी है । इन दोनों के प्रदेशों को इस 
सूची मे क्रमशः माहेयी (वतंमान महीकांडा) भौर सारस्वत (गुजरात 
कौ सरस्वती का कांठा) कहा गया है । सरस्वती के उत्तरी छोर पर आतर 
पवंत है, जिते यहां अर्बुद" कहा गया है । एक नाम ट्य" है, जो विशेष 
ध्यान आष्ट करता है । इसका पाठान्तर द्धेपेय' है ओर वही मूल ज्ञात 
होता है, जिसे इस समय दीव" (डय्‌ ) कहते दै उसकी प्राचीन संज्ञा 
दीप थी । समुद्र तटवरतीं इन कई द्वीपो के निवासी देय कहलाते थे। 
उनकी गणना भी भारतीय सीमामें की जाती थी । 

यदिहम आन्रुकी चोटी पर खड़े होकर पश्चिम भौर उत्तरकी ओर 
दृष्टिपात करें तो इ भरखंड के चार वड़े भाग, जिनके नाम इस सूचीमें 
है, साफ समन्ञमे आ जाते । सिन्धु, सौवीर, मरुभरुमि ओर जांगल। 
इनमें थर पारकर' के रेशिस्तान से लेकर जोधपुर के बड़े रेगिस्तान तक 
मरभूमिका विस्तारथा। वहांके रहनेवालो को मरुभौम कहा गया है । 
भाजकल का जो सिन्ध है, उसका पुराना नाम सौवीर था । उसकी राज-. 
धानी “रोरुकः' नगर (वर्तमान रोड़ी) थी। बीकानेर का भाग जांगल 
ओर सिन्धुनदी के पूर्वं का वड़ा रेगिस्तान “सिन्धु” कहलाता था। इन 
चारों के अतिरिक्त एक नाम 'शूद्राभीर' है । सिन्धू के उत्तरी भाग से 
लेकर पूवं की ओर राजस्थान में घुसा हुआ जो प्रदेश है, वहां प्राचीन काल ` 
मं शूद्र मौर आभीर संज्ञक जातियों के दो राज्य एक-दूसरे से सटे हुए ये। 


७. दक्षिणापथ के जनपद 


अव दक्षिणापथ के जनपदीय नामोंका गुच्छा रह जाता है । भीष्म- 
पवं की सूचीमे भी उन्हं स्पष्टतया दक्षिण दिशा से सम्बन्धित कहा है । 
जानना चाहिए कि गोदावरी से लेकर ताज्रपणीं तक का विशाल भूखंड ` 
प्राचीन भूगोल के अनुसार दक्षिण कहलाता था । [इनमें उत्तर की ओर से ` 
तीन नाम सामने बाते, विन्ध्यपुलक (पाठान्तर विन्ध्यमूलक) अर्थात्‌ ` 
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विन्ध्याचल ओर सतयपुड़ा कौ दक्षिणी तलहटी मेँ फला हुमा भूभाग । 
उसके नीचे ऋषिक (वतमान खानदेश) ओौर उसके वाद अगमकं (गोदा- 
वरी के दक्षिण अहमदनगर एवं साथ वाले जिलों का प्रदेश, जिसकी 
पुरानी राजधानी प्रतिष्ठन-- वतमान पैठण गोदावरी के किनारे यी) ] 
उसके पूरव में ठेठ हैदरावाद का इलाका है, जिसका पुराना नाम मूषक 
था । उसका स्मरण दिलाने वाली "मसी" नदी हैदरावाद पर स्थित है। 
भीमानदी के दक्षिण तुंगभद्रा तक, जिनके बीचमें कृष्णा नदी है, तीन 
जनपद भूमियां ओौर होनी चादिए- कुन्तल, कर्णाटक ओर वनवासी ! 
इतिहास के उतार-चद़ाव मेये नाम एक-दूसरे के साथ घूलमिल भी गये, 
किन्तु अनुमान होता है किभीमा नदी का कांडा कतल ( शोलापुर- 
विजापर), कृष्णा का कर्णाटक (वेलगाम-धारवाड़) ओौर तुंगभद्रा का 
वनवासी (उत्तरी कन्नड ओर कारवार जिला) कहा जाता था। इसके 
दक्ञिण में 'माहिपक' (वतमान मसूर) का वड़ा जनपद था, जिसे 'महिष- 
विषय भी कते थे । बल्लारी, चितलद्रुग ओौर शिमोगा आदि के जिले 
इसी जनपद की जातीय भूमियां है । 

दक्षिणकाजो भाग वच रहता है, उसमें भरने के लिए चार जन- 
पदीय नाम इस सूची मे बच जाति है । उनमें आन्ध्र ओर केरल स्पष्ट, जो 
आज भी इन्हीं नामों से विख्यात हैँ । कृष्णा नदी आन्ध्र कौ दक्षिणी सीमा 
है । इधर पश्चिमी समुद्र कौ तटवर्तीं भूमि केरल है, जहां कौ भाषा मल- 
यालम्‌ इस प्रदेश को ओरों से अलग करती है । भब एलामले' (इलायची 
की पहाड़ी) ओर नीलगिरिके पूवं सेलेकर मद्रास के समुद्र तट तक भौर 
उत्तर में पेन्नार नदी से लेकर कन्याक्रुमारी तक का प्रदेश बच जाताहै। 
कावेरी नदी इसको बीच से लगभग दो बरावर भागों में वांटती है। 
ज्ञात होतार कि कावेरीके दक्षिण का जनपद चोल ओर उत्तर का 
द्रविड यहां कहा गया है । ये दोनों नाम भी विशेष रूढ न थे मौर कभी. 
कभी उनके अथं एक-दूसरे मे मिल जाति है, परन्तु मोटे तौर परये नाम 


, सही जान पडते है। इस प्रकार उत्तर मे कम्बोज से लेकर दक्षिण 


मे चोल देश तक के जनपदों के नाम भीष्मपवं की सूची मे पाये 
जाते ह । 
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स्पष्ट है कि यह प्रकरण किसी विज्ञ लेखक की कृति है। उधकरे सामने 
पुराणान्तगंत भुवनकोश कौ सामग्री थी, पर उसने उसकी प्रतिलिपि 
नही की । केवल नामों को लेकर मनमाने दंग से सूची मे गूध दिया । उन्हीं 
नामो की क्रमवद्ध व्याख्या यहां दी गई है । 

जनपद इस देश कौ प्राचीन जातीय भुमियां थीं। उनकी सीमाएं 
इतिहास के उतार-चढाव से घटती-वठती रही है। नामोंमे भी कमी 
ओौर वृद्धि हुई है, पर वह्‌ अलग अध्ययन का विषय है। राजनैतिक मौर 
सांस्कृतिक दृष्ट से जनपदों का अत्यधिक महत्व था। जैसे गुनान देश 
के पुख्राज्य (किटि स्टेटूस) ये, वैसे ही भारत मे लगभग १५०५ ई० पूर्वं 
से ५०० ई° पूर्वं तक जनपदों का देशव्यापी जान्दोलन प्रबल रूप मे फला 
हभ था। इनमें से कृ राजाधीन भौर कु गणाधीन थे । जनपदों की 
विशेषताओं का कुछ विस्तृत अध्ययन हमने अपने "पाणिनि-कालीन भारत- 
वधं" मे किय है । आज इनका राजनंतिक प्च प्रायः लुप्त हो गयारहै, 
किन्तु सांस्कृतिक प्रभाव बहुत-कुषछ शेष है । 

ओर भी जनपदीय भूगोल के लिए देखिए, मेरी पूस्तके भारत की 
मौलिकं एकता" पर ४३-५३, 'पाणिनिकालीन भारतवर्ष पृ० ५७-७७, 
माकंण्डेय पुराण : एक सांस्कृतिक अध्ययन प° १४९-१५६। 


कौरवो ओर पाण्डवो क पक्षपाती 


प्रस्तुत प्रसंग मे धृतराष्टर नेसंजय से कुरुक्षेत्र मे युद्ध के लिए एकत्र 
हृए राजाओं का परिचय पचा थाओौर उसी के उत्तरम संजय नेयह 
भौगोलिक वर्णन सुनाया था । इसका उदेश्य यह है कि निकट ओौर दूरके 
अनेक राजा भौर उनकी सेनाएं यद्धभूमि में एकत्र ह । उनमें से कुछ 
कौरवो की मौर कुछ पाण्डवो की ओर ये । इसका विशेष उल्लेख स्थान- 
स्थान पर मिलेगा । सक्षेप में कुल्लू-कागड़ा से लेकर मध्य एशिया तक के 
लोगों कौ सहानुभूति कौरवो के पक्षम थौ ओर मध्यदेश, विन्ध्यपृष्ठ, प्राच्य 
एवं सौराष्ट्र जपरान्त के राजा पाण्डवों के पक्ष मे थे । इनमे कुखं अपवाद 
भी थे, पर मोटे तौर पर शक्तियों के विभाजन का रूप यही था। कृष्ण 
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ने इस वात को पहले ही अच्छी तरह ताड लिया था कि सैनिक शविति का 
संतुलन कि प्रकार क्रिया जाय बौर इसके लिए उन्होने कई सफल 
प्रयत्न भी क्ियि। उन्होने देख लिया थाकिपर्चिममें सिन्धु-सौवीर के 
जयद्रथ, उत्तर-पष्चिम में गान्धार के शकुनि ओौर मद्र या मध्य पंजाव के 
शल्य इनका तगड़ा तिगड्डा दुर्योधन का अटल पक्षपाती था । इन्हींका 
पु्ल्ला विगतं के गणराज्यों का संघ था, जिसे संशप्तक गण कहा गया 
है। इनके वीच मे किसीचोटे राजाकी तावन थी कि उनके प्रभाव से 
बाहर जा सके । कृष्ण समज्ञते थे कि इनमे से किसी को भी फोडना कठिन 
है, इसलिए उनकी आंख मत्स्य या विराद्‌ से लेकर मध्यदेण, विन्ध्यपुष्ठ 
ओर पश्चिम के राजाओंपर थी। पर इसमे भी दो काटे थे-एक मगध 
का जरासन्ध, जिसके प्रभावमें प्राच्य देशके ओौरसवब राजा थे, ओर 
दसरा चेदि (जवलपुर) देण का राजा शिशुपाल। इन्हींका पिद्धलग्गू 
करूष जनपद का दन्तवक्र था । कृष्ण ने अपनी राजनं तिक चतुराई भौर 
बलसे इन तीनों को पहले ही वीन लिया। अतएव चेदि, करूप भौर मगध 
का विस्तृत प्रदेश पाण्डवो के लिए निष्कण्टक हो गया। करूप के पश्चिम 
मेँ दशाणं ओर निषध जनपदों मेँ कृष्ण कौ नारायणी सेना का अड्डा था । 
शूरसेन, पाञ्चाल ओरविराटके राज्य स्पष्टतः पाण्डवों कौभोरये। 
उधर सौराष्ट्‌ में अन्धक ओर वृष्णियों के वहत से गणराज्य कृष्ण के अपने 
ही थे, जो सव पाण्डव-पक्ष में नियत सहायक थे। इस प्रकार कुरुक्षेत्र की 
भूमि मे एकत्र योद्धाओं का विभाजन कौरव ओौर पाण्डव पक्ष में समन्लना 
चाहिए । 


उत्पात ओर निमित्त 


भीष्म पव के आरम्भ मे ५ अध्यायो में उन उत्पात ओर निमित्तो 
की सूची है, जो युद्धके रूपमे होने वाले भारी विनाश के सूचक थे। इस 
प्रकार के अपशकुन, उत्पात ओर दु्िमित्तों के सम्बन्ध मे विश्वास प्राचौन 
कालसे चला आता रहा है । न केवल इस देशे, बल्कि अन्य देशों मे भी 
कुछ इस प्रकार की मान्यताएं प्रचलित थीं । प्रकृति के काययेकलापोमें या 
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मानव-जीवनमें जो वेधी हुई स्वाभाविक पद्धति है, उसका उल्लंघन, 
वपयय या विनाशकारी चक्र इन निमित्तो के मूल में पाया जाता है । सूयं, 
चन्द्र ग्रह, वागु, नदौ, पवंत, वृक्ष-वनस्पति, पृष्प-लता, पशु-पक्षी ओर 
मनुष्य, ये सब विश्वके विराट्‌ विधानकेअंगरहै, जो सवके लिए एक जैसा 
है। उसमें होने वाली उलटफेर सूचित करती है कि भारी विपत्तिकी 
आशंका है । महाभारत के युद्ध को इसी दृष्टि से देवा गया । इस युद्धमें 
भारतीय सभ्यता ने अपनी वहुत-सी उपलव्धियां खो दीं । आएचयं यही है 
कि इतने भारी विनाश के वाद भी यह्‌ संस्कृति किसी तरह वची रह्‌ गई। 
रामायणके द्वारा जिन आदर्शो को देशने पाया था, महाभारत में उनका 
कंकाल दिखाई पडता है । यह बहुत ही भीषण भौर भयंकर अवस्था थी । 
राष्ट्र कौ आत्मा जसे घायल हो चुकी थी । युद्ध तो केवल बाहरी लक्षण 
था। मानव जव इस प्रकार दुमद हौ जाते हैँ तो युद्ध भनिवायं हो उठता 
है। वसा ही द्वापर के गाढ़ समय में हुभा, जिसका रोमाञ्वकारी वर्णन 
-आगेके पर्वोमेंहै। 


५४: : श्रीमद्‌भगवद्‌गीतापर्व 
(श्र° २३-४०) 


गीता-महिमा 


श्रीमद्भगवद्गीता भीष्मपवं का सुप्रसिद्ध अंग है । इसके १८ अध्याय 
ह (पूना संस्करण अ० २३-४०) । आरम्भे ओर अंत मे इसमे धृतराष्ट्‌ 
भौर संजय के संवाद रूपमें कुछ श्लोक ह, शेष कृष्ण मौर अर्जुन के संवाद 
केरूपमें है । भगवद्गीता जैसा ग्र॑य भारतीय साहित्य में दूसरा नहीं है । 
भारतीय मान्यता के अनुसार यह ईश्वर का मानव को उपदेश है। इसकी 
कई विशेषताएं है, जो भौर ग्र॑थों में नहीं मिलतीं। गीता संवाद-गरंथ है । 
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अतएव आदि से अंत तक इसकी मामिक रोचः 
पड़ता है । इसकी शलो शूष्क वर्णन से ऊपर है। 
का ग्रन्थहे। धम्मपदके समान नीति-विद्य 
अध्यात्म से तात्पयं मनुष्य के मन की उस 
विषय मे, उसके त्‌ स्वरूप, आदि ओर अन्तके विषयमे, शरीर ओर 
कमंके विपयमे, संसार मौर उसमे होनेवाले अच्छे-वुरे व्यवहारोंके 
विषयमे, आत्मा ओर ईश्वर के पारस्परिक सम्बन्ध के विषयमे, एवं 
मानवी मनकी जो ज्ञान, कमंओर भवित रूपी तीन विशेष प्रवृत्तिं 
है, उनके अनुसार किसी एक को विशेष रूपसे स्वीकार करके सव प्रकार दे 
जीवन व्यवहारो को सिद्ध करने भौर सवके समन्वय से जीवन को सफ़ल, 
उपयोगी भौर आनन्दमय वनाने के विषय में उत्पन्न होती है। इस प्रकार 
के अत्यन्त उदात्त लक्ष्य भौर जिज्ञासा की पूति जिस एक शास्त्र से होती 
दै, वह भगवद्गीता है । इसकी शली मेँ कविता का रस दै 1 इसके स्वर 
एसे प्रिय लगते है, जैसे किसी अत्यन्त हित मित्त की वाणी अमृत वरसाती 
है । इसमें उपनिषदों के समान वक्ता कै प्रत्यक्षसिद्ध या स्वानुभव में आये 
इए ज्ञान का वातावरण प्राप्त होता है। 

गीता की पर्याप्त प्रशंसा शब्दों मेँ करना अशक्य-सा ही है, क्योकि 
विश्व के साहित्य में कममंशास्त्र ओर मोक्षणास्व का एसा रसपूणं ग्रथ कोर 
दुसरा उपलब्ध नहीं है, जिससे गीता की तुलना की जा से । धार्मिक 
मान्यता के अनुसार गीता साक्षात्‌ भगवान्‌ कौ वाणी है, पर अर्वाचीन मन 
को इस तथ्यको स्वीकार करने में क्िञ्लक हो सकतीहै। तो भी इस 
प्रकार की कल्पना तो स्वीकृतियोग्य मानी ही जा सकेगी कि यदि ईश्वर 
जेसी कोई अध्यात्मसत्ता सृष्टिमें है भौर मानव अपने जीवनके लिए 
संशयरहित मागं कौ जिज्ञासा से युक्त होकर उस ईश्वरततत्व के ही, जिसने 
विश्व ओर मानव का निर्माण किया है, सान्निध्य मे पहुंच जाय तो उससे 
प्राप्त होनेवाले समाधान का जो स्वरूप सम्भव हो, वही "गीता" है । मनुष्य 
को गीता जसे मापिकज्ञान कौ जीवन मे बहुत वार आवश्यकता पड़ती 
है, जिसके प्रकाश मे वह॒ अपने संशयो को सुलज्ञाकर अपने लिए कमं करने 
यानकरनेका निश्चय कर सके। व्यक्ति के मनकी ओर कमं की शक्ति 


कता का प्रभाव मन प्र 
यह्‌ मुख्यतः अध्यात्मविद्या 
1 तक यह्‌ सीमित नहीं 
समस्यासेहै, जो आत्माके 
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जितनी अधिक होती है, उसी के अनुसार उसका संशय उसे भीतर तकं 

्कञ्ञोरता है ओर उसके समाधान के लिए उतने ही गम्भीर उहापोह 

ओर समाधान करनेवाले व्यक्ति की ऊंचाई की आवश्यकता होती है। 

हमे अर्जुन ओौर कृष्ण के रूपमे एषे ही शिष्य ओर गुरुके दशंन होते है। 

भगवान्‌ कृष्ण क वाणी वेदव्यास कौ पूर्णतम मनःसमाधि से निष्पन्न हुई 
है। अतएव इसमें संदेह नहीं कि गीता मानव के जीवन की मौलिक सम~ 
स्याओं की व्याख्या करनेवाला एसा परिपृणं काव्य है, जिसकी तुलना अन्य 
किसी दर्शन, धमं, अध्यात्म यानीति के ग्रन्थसे करना सम्भव नहीं । 

भारतवषं मे अध्यात्म की परम्परा वहत ऊंचे धरातल पर सहस्रो वर्षो 
तक एूली-फलौ है । वेद ओौर उपनिषद्‌ जैसे महान्‌ ग्रंथ उसीके फल है। 
किन्तु यहां के साहित्य मे भी गीता के ७०० श्लोक अपनी उपमा नहीं 
रखते । उनमें जो वक्ता ओर श्रोता के हृदय की उन्मुक्त सरलता है, शब्दों 
कौ जेसी शक्ति है, शली का जो प्रवाह है भौर सर्वोपरि विषय की मानव 
जीवन के साथ जसी सन्निधि है, वंसी अन्यतर दुर्भ है । 


पहला अध्याय--अर्जुन का विषाद 


गीता" महाभारत का सर्वोत्तम अंश है । इस बड़ ग्रंथ मे जिसे "त~ 
साहस्री संहिता" कहते हँ ओर भी कितने ही तेजस्वी प्रकरण हु, किन्तु गीताः 
जंसी साभिप्राय ओर सुविरचित रचना दूसरी नहीं । गीता को महाभारत- 
कारने जिस संदभं में रक्वा है, इसका भी ग्रंथ की अथंवत्ता के लिए बहुत 
महत्त्व है । गीता कुरु-पांडवों के युद्ध से पुवं उस व्यक्ति से कही गई, जो 
दोनो पक्षो के क्षा्रवल का सरवशरेष्ठ प्रतीक है, युद्धको दुष्टिसे अर्जुन 
पाण्डव पक्ष का सर्वश्रेष्ठ पात्र है। पाण्डवो के पक्षे धर्मं का आग्रह था ।. 
युद्ध आरम्भ करने से पुव अर्जुन का मन बहुत बड़े तनाव की स्थिति आ 
गया था। मनुष्य को सोचने की, कमं करने की, मौर चाहने की जितनीः 
शक्ति है, उसकी भरपूर मान्ना जिस काममेंउंडेल दी जाय, वह्‌ युद्धकाः 
रूप है । बाह्य शस्त्रो का प्रयोग भौर संहार तो उसका गौण पक्ष है । हम 
शस्त्रो का प्रयोगन भी करे तोभीमनका वैरभाव विनाश करा डालता 
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है । अपने ज्ञान, कमं ओर हृदय की भावना से युक्त होकर विपरीत 
परिस्थितियों का सामना करने के अनेकं प्रसंग जीवन में आया ही करते 
ह । जौ व्यवित्त जितना महान्‌ है, उसके लिए एमे प्रसंग भी उतने ही गम्भीर 
हभ करते हैँ । इस विन्दु पर पहूंचकर मानव अपने पूरे व्यक्तित्व को समेट 
कर कमं कौ भटी मेँ डाल देता है । पूवं कौ वटना्ों ने अजुन को भी उसी 
मोड़ तक पहुंचा दिया था । उस विन्दु से बागे उत्क लिए दूसरामार्गन 
था, कायं वा साधयामि, शरीरं वा पातयामि यही एकमात्त अर्जुन के जीवन 
कौ संगति थी । इते ही गृद्ध कहते ह। यह युद्ध भोतिकर मौर आध्यात्मिक 
दोनों प्रकारका हो सकताहै। दोनों ही आत्माहृति वीर की एकमात्र 
गति होती है, वही उसके चलने का मार्गं अवधिष्ट रहता है, पलायन नहीं 
एेसे कठिन मोचं पर पहुंच कर अजुन का दृढ मन टुकड़-टुकड़े हो गया। 
जिस धमंकेभावने उसे युदढधके लिए आगे वाया था, उसी ने अर्जनके 
मन को संदेह से भर दिया । उसे ठेषा लगा, मानो वह्‌ नीति-धर्म की हत्या 
के लिए वदु रहा हो । जिस राज्याधिकारके लिए युद्ध करना धमं था, उस 
अधिकारको भावनाकोत्यागके भावस क्षणभर मेही जीता जा सकता 
थाओौरयोंयुद्धकाप्रपेचही मिटजाता । कृष्णे अजन की इस डांवा- 
डोल स्थिति को वलव्य या नपुंसकता कहा । अजुन के लिए शब्द इसी अथं 
मे सार्थक है कि उसकी जितनी दुधपं क्मंशव्िति थी, उसे त्याग की इस 
सटी भावना ने विलकुल समाप्त कर डाला । जैसे किसी के शरीर की 
प्सत्वशवित नष्ट हो जाय, वसे ही अजुन के मन का पौरुष विखर गया । 
वस्तुतः अर्जुन ने गीता सुनने के बाद स्वयं स्वीकार किया कि वह एक प्रकार 
का मोह या उसके मन पर छाया हआ अंघेरा था। जिस धर्मनिष्ठ कत्तव्य 
कै लिए अपने सारे जीवन को दांव पर लगा दिया था, उसी में उत्तकी 
आस्था जाती रही ओर उसका मन संदेह से भर गया । यहां यह्‌ भी स्मरण 
रखना चाहिए कि इस प्रकार का संदेह केवल अर्जुन को ही हुभा, मौर क्रिसी 
को नही, ओर क्रिसीका मन इस प्रकारके विवेचन कै लिए त॑यारही 
नहीं था । अर्जुन के सदेह का कारण यही नहीं कि वहु धमं का पथ दछयोडकर 
अधमं की ओर जाना चाहता था, वल्कि अवतक जिसे वह्‌ धमं समने था, 


~ 


उससे ओर ऊचे धमं को पकड़ने का भाव उसके मन में आ गया । गीता का 
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पहला शब्द धर्मक्षेत्रे" इस दृष्टि से सहेतुक है । अर्जुन का संकट दो धर्मो के 
बीचमें है, धर्म ओर अधमे कौ टक्कर में नहीं । अधमं के आग्रहुकोतो वह्‌ 
बहुत आसानी सेखोड सकता था, किन्तु जिस नए उच्चतर धमं का आकपंणः 
उसके मनमें भर गया, उस विचिकित्सा या संदेह को स्वयं जीतने की उसमें 
शक्तित थी । अर्जुन के इस भावको मनोवंज्ञानिक शब्दों मे "परमछपाकहा 
गया है (कृपया परया विष्टः १।२७)* । अर्जुन के भीतर जो कृपा या अनु 
कम्पाकाभाव भर गया था, वह उसी के सदृश था, जैसा बुद्ध, महावीर, 
भतृहरि आदि राजकृमारों के मन मेंसंसार के प्रति उत्पन्न हुआ था। 
अजुन ने स्पष्ट कहा कि युद्ध कौ अपेक्षा भिक्षा का जीवन उत्तमहै (श्रयो 
भोक्तु भक्षय, २।५)। सच तो यह है कि अर्जुन ने युद्धन करने के पक्षमेंजो 
युक्तियां दीं, वे अत्यन्त प्रबल हँ । उसने कहा, “हे कृष्ण, मृज्ञे राज्य नहीं 
चाहिए, सूख नहीं चाहिए, भोग का जीवन नहीं चाहिए, युद्ध मे विजय नहीं 
चाहिए । यदि स्वजनों के वध से ये वस्तुएं मिलनेवाली हों तो पृथ्वी क्या, 
ब्निलोकी का राज्य भी मुञ्चे नहीं चाहिए । ये मून भलेही मारे, मै अपने 
इन स्वजनों को कदापि नहीं मारूगा । यदि यह कहा जाय कि ये अधम का 
पक्ष लेकर अये हग तो मेरा यह्‌ कहना है कि सचमुच इन्टोने हम भाइयों के 
साथ मौर द्रौपदी के साथ घोर आतताईपनके काम कयि किन्तु यह 
जानते हुए भी भँ इनका वध नहीं करूगा । ये अधे हैँ । इन्दे अपना पाप 
दिखाई नहीं पडता । जिसके आंख हैँ, वही सचार्ई को देखता है, अंधे को 
सत्य नहीं दिखाई पड़ता । इनके पास हृदय कौ आंख नहीं है, अतएव ये 
दयनीय है, पर हमारे पास तो विवेक की आंख है । हम भले-वुरे की पहचान 
क्यों न करे ? जिसकी आंघों पर लोभ का पटा चढ़ जाता है, उसके अधे 
चित्त को सत्य नहीं सूज्लता, पर हम कुल के क्षय से होनेवाले इस बड़े पाप 
कौ कंसे न देखे १ भारतीय संस्कृति में कुल ही जीवन का मूलाधार है । 
व्यक्तिया जातिया राष्टरके धर्मो की रक्षा मौर परम्परा यहां कुलधमं के 
रूपम जीवित रही है । अर्जुन ने जिस संकट की आशंका प्रकट की, वह युद्ध 
के परिणाम से होनेवाला सच्चा संकट था । एक प्रकार सेराष्टूकाजो 


१, भागे के सब संकेत गीता के अनुसार ह, भीऽ्मपवं के भनुसार नहीं । 
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सदाचारमय महान्‌ धमं है, वह कुलो कौ मर्यादा विगङ्ने से अस्त-व्यस्त हो 
जाता है (उत्साचन्ते जातिधर्माः कुलधमश्चि शाश्वताः, १।४३) । अर्जन 
ने सोचा, “यह्‌ युद्ध महान्‌ पापहै।मेरा हित इसी में हैकि्ैँ युद्धन करू, 
भले ही कौरव मुञ्चे मार डाले । देसी विचारधारा मे उसने अपना धनुष- 
वाण डाल दिया । उसका चित्त इस नए वैराग्य-धर्म से संमूढ हो गया ओौर 
उसके भीतर-बाहर शोक छा गया। उसने कृष्ण से कह, “मनने अव नहीं जान 
पड़ता कि मेरा हित करिसमेंहै?मेराजो क्षात्र सभावे था, वह्‌ जातारहा। मँ 
आपका शिष्य हं मौर नघ्रतासे आपकी शरण मेँ आता हू। आप गुर वनकर 
ज्ञे कल्याण-मागं का उपदेश दीजिए । यही गीता के पहले अध्याय कासार 
ै, जिसे अर्जुनविषादयोग" कहते है । 


गीता की पुषििका 


यहां हेम पाठकों का ध्यान उस पुष्पिका कौ ओर दिलाना चाहते है, 

जो गीता के प्रत्येक अध्यायके अंतमे पाई जाती है । वह इस प्रकार हैः 
ओम्‌ तत्सदिति शरौ मद्भेगवद्गीतासुपनिषत्सु ब्रह्मविद्यायां योगशास्ते 

भीकृष्णार्जुनसंवादेऽजु नविषादयोगो नाम प्रथमोध्यायः ॥ १॥ 

इसे अट्ठारह अध्यायो के नाम क्रमसे वदल जाते हैँ ओर शेष 
पुष्पिक वही रहती है । उसी की ओर विशेष ध्यान देना आवश्यक है। इस 
पुष्पिक का पहला अंश ओम्‌ तत्सत्‌ है । यह सारी भारतीय संस्कृति का 
मूल सूत्र है । इसका सीधा-सच्चा अर्थं है--ईश्वर अर्थात्‌ ब्रह्म या भगवत्तत्व 
को ध्रव सत्ता । इसीलिए गीता के न्यासमें ऋषि, छंद, देवता की न्याख्या 
करते हुए कहा है, “श्रीकृष्णः परमात्मा देवता। ओम्‌ तत्सत्‌ की ही 
व्पाख्या यह्‌ है, अर्थात्‌ इस महान शास्त्र का देवता या चिन्मय तत्त्व पर- 
मात्मा वा ईश्वर है, वही गीता का प्राण, श्वासप्रश्वास या जीवन है। 
वर क लिए ही ओम्‌, तत्‌ ओौर सत्‌ ये तीन शब्द ५4 
है, वह तत्‌ या अव्यक्त है एवं वह सत्य है, यही ईश्वर के विषय मे भारतीय 
दवा प्यतत 7 है । यह सारा विष्व भौर जीवन भौतिक है । यदि ईश्वर 
धरद्धा हो तभी विश्व ओर जीवन सार्थक है। ओर कोई संस्कृति चाहे 
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जिस ढंग से सोचती हो, भारतीय संस्कृति का मूलाधार सत्‌ तत्त्व ही है । 
यह विश्व भ्त भौतिक सत्‌ रूप है । इसके भीतर देव की सत्ता अनुप्रविष्ट 
है, जिसके कारण विश्व ओौर जौवन स्थायी मूल्य प्राप्त करते हैँ । गीता सत्‌ 
तत्त्व का प्रतिपादक शास्त्र है । यदि विश्व को असत्‌ कहं तो जीवन की 
कोई समस्या ही नहीं है । एक ओर ब्रह्म है, पर उसके लिए न कोई समस्या 
पहले थी, न आज है, न होगी । दूसरी भोर जड़ जगत्‌ है । उसकी भी कोड 
समस्या नहीं । मृत्यु के साथ सव समस्याएं समाप्त हो जाती हैँ । जितनी 
समस्याएं है, वे भर्जुन रूपी नरके लिए हैँ । ईश्वर ओर विश्वके वीच की 
ओौर दोनों को जोडनेवाली कड़ी नरदै। भारतीय दृष्टि सेयेदो सूत्र 
स्मरण रखने योग्य है: 

(१) ब्रह्य = ईश्वर == नारायण = कृष्ण भगवान्‌ 

(२) जीव = मनुष्य =नर अर्जुन भगवान्‌ का अंश 

जीव की समस्याएंदो प्रकारकीर्है--एक भगवान्‌ के साध, दूसरी 
विश्वके साथ। नरञौरनारायण या मनुष्य ओर भगवान्‌ के वीचकी 
समस्याओं के समाधान का उपाय ज्ञान है ओौर मनुष्य ओौर विष्व की जितनी 

, समस्याएं हैँ उनके समाधान का साधन कम॑ है । दोनों ही मनुष्य के लिए 

आवश्यक, ओर दोनों के समाधान से ही मनुष्य का मन शान्ति या समन्वय 
प्राप्त करता है । यहां हम प्राचीन भारतीय शब्दावली का प्रयोग कर रह 
है, क्योकि वह स्पष्ट ओर सुनिश्चित दै ओर उसके पीठे एक महान्‌ संस्कृति 
कौ अभिव्यंजना-शव्ति है । हुम चाहें तो ईष्वर के स्थान पर सत्य, न्याय, 
विश्वधमे, आदि नए शब्दों का भौ प्रयोग कर सकते है, किन्तु मूल बातें 
कोई अन्तर नहीं पडता। 


ब्रह्मविद्या ओर कमयोग का समन्वय 


ज्ञान ओर कमं इन दोनों के लिए ही गीता की पुष्पिका में दो महत्त्वपूर्ण 
शब्द आये हेँ--्रहमविदयायां योगशास्ते'। एक ओर ब्रह्मविद्या या अध्यात्म- 
ज्ञान मानव के लिए अत्यंत आवश्यक है, दूसरी ओर योगशास्त्र अर्थात्‌ 
कमयोग भी उतना ही आवश्यक है । गीता ज्ञानरूपी समाधान की दृष्टि 
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से ब्रह्मविद्या है, वही कर्मरूपी समाधान की दृष्टि से योगशास्त्र है । गीतामें 
योगकौदो परिभाषाएं है, एक ज्ञानयोग या बुद्धियोग है, ह। कमयोग 
या केवल "योग" है । गीताकारने दोनोंकी अलग-अलग परिभाषां दीरहै। 
ज्ञानयोग को समत्वयोग कहा है (समत्व योग उच्यते, २, ४८) । कम 
की दुष्टिसे कर्मोमें कौशल या प्रवीण युक्ति को योग कहा है (योगः कमसु 
कौशलम्‌, २,५०) । ये दोनों भले ही अलग जान पड़, पर गीता की दष्ि 
में दोनों का समन्वय ही जीवन की पूणंता के लिए आवश्यकं है। १ 


उपनिषदों का सार गीता 


इस प्रकार गौता के पुष्पिका-वाक्यके दो प्रधान अंशो कौ साथेकता पर 
हमने विचार करिया। अव तीसरा अंश श्रीमद्‌भगवद्‌गीतामसु उपनिषत्सु" 
यह वाक्य है । ऊपर कहा गया है कि गीता नरके लिए नारायण की वाणी 
है । यदि स्वयं ईश्वर कु कटे या उपदेश करे, तो वह्‌ क्या भाषा होगी? 
इसका उत्तर है कि वहु गीत या कविता ही हो सकती है । ईश्वर कौ भाषा 
यह्‌ विश्व है, जिसके द्वारा भौर जिसके रूपमे जो कुछ उसके पास कटने के 
लिए था वह्‌ सवकं उसने कह्‌ दिया है । अतएव वैदो मे विश्व को 'देव- 
काव्य" कहा है, जिसकी भाषा ओौर जिसके अथं कभी पुराने नहीं पडते । 
कविता वह है, जो वाह्य स्थूल वस्तु या शब्द के भीतर छिपे हृए अर्थं को 
प्रक्टकरती है। इसीलिए कवि को क्रान्तदर्शो कहते ह । कवि अर्थको 
देखता दै । अर्थं ही ब्रह्म है, शब्द भौतिक विश्व है । शव्द अथं को प्रकट 
करनेवाला काव्य है । शब्द प्रकट है, अथं रहस्य है । इसीलिए अथं को 
उपनिषद्‌” कहा है । यह गीता स्थूल दृष्टि से शब्दों मे निवद्ध गीत या 
कविता हे, किन्तु अथं कौ दृष्टि से यह महान्‌ रहस्य या उपनिषद्‌ है । जो 
गुह्य अथं है, वही अध्यात्म है । वह्‌ एक अनवृज्ञ पैली है । इसलिए उसे 
संप्रश्न भौ कते हैँ । यह्‌ रहस्य ही ब्रह्मविद्या है । भारतीय संस्कृति ते 
आरभमें ही इस ब्रह्मविद्या या रहस्य-ज्ञान को जिस वाड्‌मय दवारा प्रकट 
किया, उसी की संज्ञा वेद है । कालान्तर मे वेद के ही ज्ञान को वेदारण्यक 
या उपनिषद्‌ या वेदान्त भी कहने लगे । ये सव शब्द साहित्य मे प्रयुक्त 


१५८ भारत-सावित्री [६. भीष्म पव॑ 


हृए है । वेदान्तेषु यमाहुरेकपुरुषं व्याप्य स्थितं रोदसी" कालिदास के इस 
वाक्य मे उपनिषदों की ही परम्परा को वेदान्त कहा हे । ब्रह्मसूत्र तो साक्षात 
उपनिषदों कौ अध्यात्मविद्या की ही व्याख्या करनेके लिए है। इसी दृष्टि. 
कोणसेपुष्पिकामेंगीताकेज्ञानको उपनिषद्‌ कहा गयादहै । जो उपनिषदों 
का अथं है, वही गीता में है। उपनिषद्‌ गौर है, गीता उनका अमृत दूध है। 
जैसा हम आगे देखेगे, वेद ओर उपनिषदों की शब्दावली या भावों का 
हवाला देते हृए गीताकार ने अपने विचार प्रकट किये हं । क्षर, अक्षर, 
क्षेत, कषेत्रज्ञ, उध्वं, अधः, अश्वत्थ आदि एेसे ही शब्ददहँ। जो गीता कौ 
समञ्लना चाहे, उसे वेद-विद्या तक पहुंचने के लिए अपने मन को तेयार 
रखना चाहिए । यदि यह्‌ ठीक है कि उपनिषदों की मलाई गीता मे आई 
है तो जिस दध की वह्‌ मलाई है, उससे परिचित होने के लिएभी हमारे 
मन में उमंग होनी चाहिए । गीता मे जितना स्थान कमंशास्तरको है, उतना 
ही ब्रह्मविद्या कोहै। गीताके लिए ब्रह्म के विनाकमं कौ कोई स्थिति 
नहीं । ब्रह्मशन्य लिये कमं वधन या केवल श्रम है। इसप्रकार गीताकौ 
पुध्पिका उसे समञ्चने के तीन स्पष्ट सूत्र हमे देती है । पहला यह्‌ कि विश्व 
भौर मनुष्य दोनों का मूल एक सत्‌ तत्व है । दूसरा यह कि ज्ञान भौर कमं 
दोनों ही गीताके विषयं अौर दोनों ही मनुप्यकेलिएु आवश्यक है 
एवं तीसरा यह कि गीताका यह उपदेश ईश्वरीय ज्ञान या दिव्यज्ञान के 
अनत स्रोत वेदों भौर उपनिषदों का निचोड है। वेद ओर उपनिषद्‌ 
भारतीय अध्यात्मविद्या, ब्रह्मविद्याया सृष्टिविद्याके स्रोत । इस क्षेत 
मे प्राचीन भारत के मनीषियों ने जो सशक्त अर उदात्त चितन किया था, 
उसका सार गीता है । किसी अन्य शास्त्र के खण्डन-मण्डन में गीताको 
रचि नहीं । उसका उदेश्य भारतीय ज्ञान का मथा हआ मक्खन प्रस्तुत 
करना हे । गीता की शैली ओर भाव दोनों मधुर रस से ओत-प्रोत है, अतः 
वह मानव के हृदय कौ निकटतम भाषा है । 
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दूसरा अध्याय- सांख्ययोग 


विषाद कौ चरम सीमा पर पहुचे इए अर्जुन के लिए ज्ञान भौर कमं 
दोनोंकी ही णक्तिक्षीणदहोचृकीथी। नव इस योग्य रह्‌ गयाथा कि 
वृत्ति मागं में लग सके ओर न निवृत्तिमामंकोही द्ढतासे ग्रहण करने 
की उसे पात्रता उत्पन्न हुई थी । किन्तु अर्जुन ने जो कहा, उससे प्रकट 
होता है कि वह अपने लिए निवृत्तिका मागं चूनना श्रेयस्कर मान रहा 
था। उसकेतर्कोमे सार नहीं था, क्योकि उनकी उसके जीवनके साय 
असंगति थी । अतएव सर्वप्रथम आवश्यक था कि उसके उन हेत्वाभासों का 
कुहासाया आवरण दुर्‌ किया जाय ओर निवृत्ति धर्म काजो सच्चा 
स्वरूप हे, उसक व्याख्या कौ जाय । यही गीता के दूसरे अध्याय के विषय 
है| 
सवध्रथम भगवान्‌ ने प्रज्ञाद्शन के दुष्टिकोणसे अर्जन के विचारोंकी 
समीक्षा को । प्रज्ञा-दर्शन का आधार मनुष्य की वृद्धि या व्यवहार मे काम 
आनेवाली समज्लदारी है । चाहे जसी परिस्थिति हो, प्रज्ञाही मनुष्य का 
सहारादै। हम पटले कह चुके हैँ कि प्राचीन युग मेँ ्रज्ञा-दर्णन नाम का 
एक विशेष दृष्टिकोण था, जिप्तकी विस्तृत व्याख्या उद्योग पव के अन्तर्गत 
विदुरनीति मे आ चुकी है । प्रज्ञा, पञ्जा, पण्डा, ये तीनों बुद्धि के पर्याय 
है । प्रज्ञावादी को लोक में पण्डित भी कहते थे । कृष्ण प्रज्ञावादी थे भौर 
अर्जन का भी दृष्टिकोण यही था। इस शास्त्र का दृष्टिकोण यहुहै कि 
जीवन, में मध्यमां का आश्रय लिया जाय । इसके अनुसार अध्यात्म ओर 
जीवन, ये दोनों विरोधी तत्त्व नहीं । 


अध्यात्म ओर व्यवहारकामेलही प्रज्ञा है 


इनका समन्वय या मेल करना संभव है भौर वही इष्ट है । प्रज्ञा 
दर्शन के अनुसार सोचते हृए अर्जुन को एेसा जान पड़ा कि युद्ध करने 
की अपेक्षा युद्धन करना वढकर है । जिन्होंने अबतक उसके अधिकारों 
का अपहरण किया था, उन्हें मारते कौ अपेक्षा भीख मांगकर खाना 


१६० भारत-सावित्री [६. भीष्म परव 


श्रोयस्कररै। इस प्रकार की थोथी विचारधारा कोक़ष्ण नै '्रज्ञावादः' 
कहा है आर उसकी हंसी उडाईहै (२।११ )। सवं प्रथम परज्ञावादी 
को यह ज्ञात होना चाहिए कि मृत्यु ओर जन्म दोनों अटल है। 
जन्म से हषं ओर मृत्यु से शोक करना प्रज्ञादशंन का अंग नहीं ( गतासू- 
नगतासूश्च नानुशोचन्ति पण्डिताः २।११, पण्डिताः =प्रज्ञावादिनः ) । 
्रज्ञादशंन कौ सवसे करारी टक्कर भाग्यवादी द्ण॑न से थी, जिसे नियतिवाद 
या दैष्टिक (दिष्ट-भाग्य) मत भी कहते थे । वस्तुतः जन्म अर मृत्यु 
दोनों टाले नहीं जा सकते । वे समयसे होकर ही रहते ह । इस बात को 
धर्ञावादी भौर नियतिवादी दोनों मानते थे, किन्तु दोनों के परिणाम भिन्न- 
भिन्न थे । नियतिवादी सोचता था कि जव भाग्यके विधान से सवको 
जीनाओौर मरना हतो मनुप्य उसका हेतु व्यो बने ? वह अपने कमं से 
इसमें निमित्त क्यो वने ? तएव शान्ति से रहना अच्छा । युद्ध आदिके 
बखेड में पड़ना ठीक नही । इसी को वे निवेद या वैराग्य कहते थे । गांति- 
पवं १७१।२ के अनुसार नियतिवादी मतके पांच सिद्धांत थे- सर्वसाम्य 
(सवको समान समज्ञना, अर्थात्‌ कमं से उन्नति ओर हास के सिद्धांतको 
न मानना), अनायास (हाथ-षैर हिलाकर श्रमन करनाभौर अजगर 
को वृत्ति से जीवन वितातां ), सत्यवाक्य, निवेद (वैराग्य लेकर कर्मके 
भरति उदासीन रहना), अविवित्सा (जीवन कौ उपलब्धियों से अलग 
रहना) । भाग्यवादी “मा कर्मं कार्षीः" "मा कमं कार्षीः" रट कर शारीरिक 
आर्‌ वोौद्धिक दोनों प्रकारके कर्मो कानिराकरण करतेथे ओर कहते थे 
कि इस प्रकार की निष्कर्म वृत्ति से ही सच्ची शान्ति प्राप्त हो सकती है। 
शरज्ञावादकालक्ष्य भी नैष्कम्यं' मौर शान्ति ही था, किन्तुवे दूसरे तकं 
ओौर दृष्टिकोण को स्वीकार करते ये। जव व्यवितिकाजीना ओरमरना 
किसी ध्रुव नियम के अधीन दै,तो जो होकर रहेगा उसे टाला नहीं जा सकता, 
अतएव जौ जिसका कर्तव्य है, उससे मुहं मोड़ना उचित नहीं । दूसरा तथ्य 
यह कि जन्म भौर मरण करे अटल विधानमे उस प्रकारके शोक ओौर मोह 
का कोई स्थान नही, जैसा भीष्म रोण आदि कौ कल्पना से अर्जुन के मन में 
उत्पन्न हो गया था । ये ही युकितियां कृष्ण ते सामने रखीं । अर्जुन ने जिस 
ढगसे सोचा था, वह्‌ प्रल्ञाद्शन का आभास था, सत्य नहीं । भगवान्‌ ने 
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जीवन ओर मरण के संवंध में प्रज्ादर्शन के वास्तविक दृष्टिकोणको ओर 
अधिक पल्लवित करते हए कहा कि मँ मौर तुम ओौर ये सव योद्धा नित्य ह 
अतएव सदा से है ओर सदा रहेंगे । कभी एेसा न था, जव ये न रहे हों ओर 
कभी एसा नहीं होगा, जव ये न रहै । इनकी जन्म, वृद्धि मौर हास के नियम 
को इसप्रकार काल के अधीन समज्ञो, जैसे प्रत्येक केशरीर मेंकौमायं, यौवन 
ओर जराके वादफिरनयाशरीरञजाताहै (२।१२-१३) । स्पष्टहैकि 
यहु वाक्य आत्मा कौ नित्य सत्ताको मान कर कहा गया है, जो प्रज्ञादर्शन 
काञंगथा। नियतिवादी दशंन में आत्मा की सत्ता पर उतना वल न था, 
` जितना भूतो के व्यवहार पर। जो व्यवित भूतों को अधिक महत्व देता है, 
वह्‌ संयोग-वियोग, सुख-दुःख इनसे विचलित होता है । अनात्मवादी वृद्ध 
ने भी इन तथ्यों पर अधिक ध्यान दिया था, किन्तु जो आत्मवादी नित्य 
आत्मा मे विश्वास रखते हँ, उनके अनुसार सुख दो प्रकार का है--एक 
अमृत सुख ओौर दूसरा मात्रा सुख । विषयों से संबंधित पांच तन्मात्राओों 
के फरमें पडकर जो सुख-दुःख होते है, वे मात्रा सुख है, अनित्य है, आने 
ओर जानेवाले हैँ । उन्हं सहना ही होगा । जो इनमे ऊपर उठता जाता दैः 
वही धीरदै। दुःख ओौर सुख को एक समान मान कर जो आत्मा के अमृत 
सूख का उपभोग करता है, वही धीर या प्रज्ञाशाली हँ (सम दुःख सुखं धीरं 
सोऽमृतत्वाय कल्पते, २।१५) । यहां यह्‌ स्पष्ट है कि आत्मा का सुख अमृत 
सुख ओर इन्द्रियों का सुख मात्रा सुख है । पहला नित्य, दूसरा क्षणिक हे । 


आत्मवाद ओौर देहवाद 


जव भगवान्‌ ने अमृत सुख कौ ओर ध्यान दिलाया ओर इन्द्रिय सुख 

की अवेक्षा उत श्रेयस्कर कहा तो उसी प्रसंग में यह भौ आवश्यक हुआ कि 
आत्मा का निराकरण करके भौतिक देह को प्रधान माननेवाले दृष्टिकोण 
का भौ खण्डन क्रिया जाय । यहां प्रकट रूपसे वे खण्डन की भाषा का प्रयोग 
नहीं करते, किन्तु नित्य आत्मा की सत्ता ओर स्वरूप के विषय मे जिस 
- रोचनात्मक शली का उन्होने प्रयोग किया हे, वह्‌ अत्यंत आकर्षक हे । वेद 


-से लेकर उपनिषदों तकत जो अध्यात्म-विद्या की अप्रतिहत मान्यता थी 


१६२ भारत-स वित्री [६. भीष्म प्व 


अथति ब्रह्म तत्त्व या सत्‌ तत्व या आत्म तत्त्व से घरुव विश्वास, वही सार्‌- 
रूप मे गीता के इन पलोको मे (२।१६-३०) आ गा है । यहां उन प्राचीनः 
तत्त्वदशियो का स्पष्ट उल्लेख आया है जो सद्‌सद्वाद को युवितयों से ब्रह्य 
की सत्ता के विषय में विचार करते थे। नासदीय सुक्त के सद्मद्वाद 
दशेन में उन्हीं की विचारधारा पाई जातीदहै। ओौर भी ब्राह्मण तथा 
उपनिषदों मे अनेक स्थानों पर इस प्रकार क दाशेनिक चितन का उल्लेख 
मिलताहै। इसके अनुसार दो तत्त्व हैँ । एक ब्रह्य, जिसे आभु (ऋग्वेद 
१०।१२९।३) कहते थे--आं समन्तात्‌ भवतीति आभु, अर्थात्‌ जो सर्वतः 
परिपणे, देश मौर काल में सवत्र व्यापनशील है, वह सत्त्व आभु है । इसकी 
अपेक्षा विश्व “अभ्व कहा जाता है--भूत्वा न भवतीति अभ्व म्‌, अर्थात्‌ 
जोह, एेसा जान पड़, किन्तु फिर कुद नहीं रहता । इसे ही वैदिक भाषा मे 
(तुच्छय' भी कहा गया है । ठच्छय या क्षुद्र ने उस विराट्‌ ब्रह्म की सत्ता 
कोढठकरखाहै (तुच्छयेन आभु अपिहितम्‌, ऋ्वेद ) । यही नित्य ब्रह्म 
ओर क्षणिक विश्व का संवंध है। गोतानेजिन सत्‌ ओर असत्‌ दो शब्दों 
का प्रयोग किया है, उनका संकेत ऊपर कहे हृए ब्रह्म ओर जगत्‌ के स्वरूप 


५१ 


कीओरहीहै। जाभु कभी अभ्व नहीं हो सकता ओौर अभ्व कभी आभू 


नहीं बन सकता । दोनों के स्वरूप मौर स्वभाव सर्वथा विभिन्न हँ । तत्त्व 
दर्शी एसा निश्चित जान चुके है (नासतो विद्यते भावो नाभावो विद्यते 
सतः । उभयोरपि दृष्टोन्तस्त्वनयोस्तत्त्वदशिभिः, २।१६) । उस नित्य सत्‌ 


अव्यवको ही अज भी कहते है। अक्षरभौरक्षरकी व्याख्या स्वयं गीता 


मे आगे कही गई है ( १५।१ ६)। अजया अव्यय के लिए गीता मे पुरुषोत्तम - 


ओर परमात्मा शब्द भी भयुक्त हए हैँ ( १५।१७-१८ ) । अध्यात्म भाषा. 
की समृद्धि इन नामों मे प्रकट हई है । जो अज है, वह नित्य है, शाश्वत है, . 
पुराण है, अविनाशी है, अप्रमेय है। इस प्रकार की परिभाषाएं गीतामेंः 
भौर उपनिषदो मे समान खूप से मिलती दै । इसे शरीर में रहने के कारण 
नित्य शरीरी (२।१८ ) या देही (२।३० ) भी कहा गयाहै, जिसका 

तात्पर्यं आत्मासे है । विराट्‌ पुरूष का शरीर यह्‌ विश्व है ओर व्यष्टि 
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आत्मा का शरीर यह पंच भौतिक देह है । ब्रह्म के गौर आत्माके शरीरकी 
यह कल्पना विशुद्ध वैदिक है । वेदों मेँ ब्रह्म की एक संज्ञा पुरुष है, जसा 
पुरुषसूक्त में प्रसिद्ध है । उसकी व्युत्पत्ति करते हए ब्राह्मण ग्रंथों मे लिखा 
है कि वहं वरहा विश्व-रूपी पुर मे निवास करने के कारण "पुरिशयः" कहलाता 
है ओर इस गुण के कारण उसे परोक्ष शैली या सकितिक भाषा में पुरुष 
कहते है (प्राण एष स परि शेते तं पुरि शेत इति पूरिशयं सन्तं प्राणं पुरूष 
इत्याचक्षते, गोपथ ब्रा° पूवंभाग १।३६ )। शरीर शब्द श्प विशरणे" 
धातु से बनता है, अर्थात्‌ यह शरीर पंचभूतों का समुदाय है, जो कुद समय 
केलिए है, परवे विखर जाति हैँ । इन पंचभूतों की विधृति भर्थात्‌ इन्दं 
एकत्र धारण करनेवाला जो तत्त्व है वही प्राण है, वहीं देही, शरीरी ओौर 
आत्मा है। 

वैदिक दशेन के इस मूल तत्व को गीताकार ने बहुत ही उदात्त भौर 
स्पष्ट शब्दों में कहा है, “यह्‌ विश्व (इदं सवम्‌) जिससे प्रकट हुआ दै वह 
अविनाशी है, उस अव्यय का विनाश कभी संभव नहीं । देह का अंत होता 
दै, किन्तु उसमें निवास करने वाले आत्मा का नहीं । आत्मा न कभी जन्म 
लेता है, न मरता है, क्योंकि वह॒ अजन्मा, नित्य ओर शाश्वत है । यह्‌ आत्म- 
तत्त्व काल-परिच्छिन्न नहीं, सनातन है, यह्‌ स्थाणु ओौर अचल है अर्थात्‌ 
देण ओौर काल के वशीभूत नहीं होता । इसकी सत्ता सवत्र है । यह अव्यक्त 
है । इसके कारण से व्यक्त भौतिक देह का अनुभव होता है । देह विकारी 
है, यह स्वयं विकार रहित है'।'" वैदिक दशंन के इस प्राचीन ओर सर्वसम्मत 
सिद्धांत को अर्जन के सामने रखकर कृष्ण ने उसकी युव्तियों का उत्तर 
दिया, “यदि आत्मा कौ नित्यता को तुम मानतेहोतोहै अर्जुन ! यह 
स्पष्टहैकिनकोरईकिसीकोमारताहैन कोई मरता है । शस्त्र जिसको 
काटते है, वह देह है, आत्मा पर आग, पानी ओर हवा का असर नहीं होता । 
यह्‌ जो भौतिक देहं का बनना-विगड़ना तुम देखते हो, यह तो एसा ही है 
जैसे पुराना वस्त्र छोडकर नया पर्त लेना (२।१६-२३ ) ' इस वंदिक मत 
के अतिरिक्त ओर भी करई मत अस्तित्व मे भा चुके थे, जंसे भूतवाद ओर 


स्वभाववाद । ये जन्म ओर मृत्यु को तो मानते थे, किन्तु नित्य आत्मा को 
नहीं । यहां गीताकार ते उनके मत का उल्लेख करते हए भी अपनी ही 
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युक्ति का समथंन किया है, “यदि तुम इसे नित्य (वार-वार) जन्म लेने 
ओौरमरनेवालामानोतोभी शोक करने का कारण नहीं (२।२६) । यह्‌ 
कणिकवादी दृष्टिकोण धा, जो जन्म एवं मृत्यु आदि सांसारिक घटनाओं 
को स्वभाव से प्रवत्तित मानता था, ब्रह्म आदिकारणों की प्रेरणा स नहीं । 


आत्मा के विषयमे प्राचीन मतवाद 


भगवान्‌ कृष्ण प्रज्ञावादी दर्शन के अनुयायी थे। ऊपर उन्होने 
स्वभाववादी दाशंनिकों की उक्तियों का खण्डन क्ियाहे। इन्दी से मिलता 
जुलता दशन यदृच्छावाद था । उसके अनुयायी मानतेये किविश्व कान 
कोई रचनेवालाहै, न इसका कोई आदिरहै, न अन्त ह अर्थात्‌ यहु जन्म 
ओर मृत्युके किसी नियमसे नियन्त्रित नहीं है । यह तो अपने आप्‌ ही 
पडा दहै, न इसके आदि का ठिक्रानारै,नअन्तका। जो वौचमे देख रह 
हो, वही सवकु है । इस मत के उत्तर यें छृष्णका कहना है कि यदि इस 
मतको मान ल्ियाजायतोभी शोक करना ठीक नहीं । आत्मवादी लोगं 
इसी युक्ति का अपने पक्षम भौ उपयोग करते थे । उनका कहना था कि 
आत्मा पहले भी अव्यक्त या अमूतं था,ओौरवादमेंभी वह इसी स्थितिको 
प्राप्त हो जायगा । केवल वीचमें हीशरीरकेसंयोगसे वह मूतंरूपमें दिखाई 
पडता है। तो फिर एेसी स्थिति में रोने-धोनेसे क्यालाभ (२।२८) । 
वस्तुतः आत्मा के सच्चे स्वरूप के विषय मे उस युगके तत्ववादियों के 
विभिन्नमतों का एक गडवड्ज्ञाला-सा ही दीखता है। उसी का संकेत 
२।२९ श्लोकम है- कोई तो इत आत्मा के दशंन को वड़ा अचरज मानते 
है, कोई दुसरे इसे वड़े अचरज-भरे शब्दों इसका वणन करते है, ओर 
कोई जव इसे सुनतेहैँतो बहुत जचरजमे भर जाते हैं करिक्या एेसा होना 
भी संभवहै, अर्थात्‌ सुननेवालों को आत्मा के उन गुणों में विश्वास नहीं 
होता। वे नहीं मानते करि कोई एेसी वस्तु भी संभव है जो आग, पानी भौर 
हवा से कटपिट न सके । इस आश्च्य-भरी शली मेँ आत्मा की चर्चा करने- 
वालों मे एेसा कोई नहींहै, जो इसे ठीक तरह जानता हो । यहां स्वभाववाद 
नियतिवाद, भूतवाद भादि दशनो कौ आत्मा-संवंधी मान्यता पर गीताकार 
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ने उपहासात्मक शैली मे दढ प्रहार किया है। इसके धनन्तर पूनः वैदिक 
अध्यात्मवादी दृष्टिसे कहारैकिशरीरमेंआया हा यह्‌ आत्मा (देही) 
नित्यहै, कभी मर नदीं सकता। इसलिए कोई भी प्राणी णोकके योग्धः 
नदीं दै (२।३०) । उन पुराने दशनो मे एक मत या दिटिठ कुल या जाति 
पर आधित थी । उमे योनिवाद कहते थे । “रेतारवतर' उपनिषद्‌ मेँ उपका 
उल्लेव आया है-- "कालः स्वभावो नियतियंदच्छा भूतानि योनिः पुरूष 
इति चिन्त्यम्‌ (१।२) । शान्ति पर्वं के मोक्ष धमं पर्वे (अ० १७ पूना 
संस्करण) योनिवाद दशन के मतों का विस्तृत वणेन है। वै लोग मानते 
थे करि मनुष्यकेकमं याजौवन कानिणायक्रन भाग्य है, न पुरुषार्थ, बल्कि 
जिन कूल, जाति या योनि में उसक्रा जन्म हुआ है वही सवक है । योनि 
से ही स्वधमंयाकतेव्यकानिर्णयहो जाताहै। श्यगालको क्या करना ह 
ओर मनुष्य कोक्या करनादै, यह्‌ तो उनको योनिसेही निश्चित हो 
गया । उतेन भाग्य वदल सकता, न कमं। इय मत के मानने वाले 
विशेषतः कुलीन ब्राह्मण, क्षच्विय, वंश्य राजा आदि थे । इनका कहना था 
करि अपने-अपने चोले में सव सुखी रहते है, कोई इसे छोडना नहीं चाहता । 
उसी से अधिक्रारों का निर्णय होतारै। इस दृष्टिसे कृष्ण ने कठा, 
“अर्जुन ? तुमक्षच्चियकी योनि में जन्मे हो, इसौ से तुम्हारे स्वधमं का 
निर्णय हो गया । उस धमं का पालन करो, उससे घवड़ाओ मत । क्षत्रिय 
करो धर्मप्राप्त यद्ध से बढ़कर ओर क्या चाहिए (२।३१) ? यदृच्छाया 
भाग्य स तुम्हारे लिए स्वगं काद्रार खुल गयाहै, एेसा युद्ध तो किसी 
भाग्यशाली क्षच्चिय को ही मिलता है (२।३२) । कहीं इस धमयुद्ध के 
अवक्र से चक गये तो स्वधर्मं भी जायगा मौर पापभी लगेगा। जन्म- 
सा लिए लोग तुम्हँ धिक्कारेगे । युद्ध मे मृत्यु से भागोगे तो निन्दारूपी 
मृत्यु तुम्दँ न छोड़गी । जो आवरू वाला है, उसके लिए निन्दा मृत्यु भी 
भारी है । महायोद्धा तो यही समज्ञेगे कि तुम भगौड़ हो । जवतक जो तुम्हें 
मातते रह, वे ही हंसे । तुम्हारे वैरी तुम्हारे लिए क्या-क्या कुवाच्य न 
द? व भर हही र्य ज) इसा वनवा ॥ य 
क्या जाने ?* इससे वढ़ुकर तुमह दुःख वया होगा ८ दुम्हारे जसे शूर क्षतिथ 
दोही वात मानते, मर गु तौ स्वगं काराज्य भोगेगे ओर जीत गये 
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तो पृथ्वी का। इसलिए उढो भौर लङने के लिए कमर कसो (२।३३- 
२३७) 1" इ † ङ 

इसके बाद कृष्ण ने अगले श्लोक में नियत्तिवादियों के पांच सिद्धान्तो 
मंसे समता सिद्धान्त का उपयोग करते हुये युद्ध के पक्षमें एक युक्ति दी, 
“सुख-दुःख, हानि-लाभ, जीत-हार, इनको एक-सा समञ्चकर युद्ध करो । 
ऊपर के दृष्डठिकोणों को यहां सांख्यो कौ वुद्धिया दृष्टि कह्‌। है । इसका 
तात्पयं यह है किये सव दृष्टियां प्रकृतिवादी दाशंनिकों की थीं। पहले 
धुरुषवाद या आत्मवाद कौ दृष्टि से विचार किया, फिर केवल शरीर कौ 


` दष्ट से । अव इन दोनों के समन्वय की दृष्टि से विचार करते है। वही 


कर्मयोग की दृष्टि है । कर्मयोगी संसार के कमं ओर आत्मा के धमं दोनों 
को साथ लेकर चलता है । उसके लिए ज्ञान ओर व्यवहार में विरोध नहीं 
होता। वह आत्मा के ज्ञान को प्रत्यक्ष व्यवहार मे उड़ेलकर जीवनके भीतरी 
ओर बाहरी दोनों रूपों को प्रकाश से भर देता है । कर्मयोग कौ वड़ाई यह्‌ 
दै किड्समागंमेकमंकेपुराहो जानेया अधूरारह्‌ जाने ऊाज्लज्ञट नहीं 
है । जितना कर लिया जाय) वह अपने मे पूणं है, क्योकि कर्मयोगी कौ दृष्टि 
कमं पर रहती है, कमं-फल पर नहीं । अतएव कमंयोग मे सदा ईर्वर की 
सत्ता के बल का अनुभव होता है, अभाव विध्न ओर निराशा का अनुभव 
नहीं होता । कर्मयोगी के सामने केवल एक दृष्टि रहती है, वह्‌ सुनिश्चित 
कमंकीहै। जो कर्मं फल को देखते है, उनकी वृद्धियां वंट जाती हें । 


मीमांसकों का कर्मवाद 


यहां गीताकार ने उन कामनाओं का वर्णेन किया है, जिनके कारण 
लोगों मेँ भांति-भांतिके कमं फलों के लिए कमं करने कौ इच्छा होती 
दै। यह दृष्टिकोण विशेषतः उस युग के यज्ञवादी मीमांसकों का था । 
काम्या इष्टि से सन्तान होगी, मित्रविन्दा इष्टि से मित्त-सुख भिलेगा, 
कारीरी इष्टि से अच्छी वृष्टि होगी । इस प्रकार के छोटे-बड़ संकडों यज्ञ 
ओर उनके उतने ही फलों के भुलावे का एक जाल ही लोक मे फल गथा 
था। बड़ ज्ञो की कौन कहै, छटभद्ये देवताओं की पूजा की भी भरमार 
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हो गईथी। इसे ही यहां वेदवाद अर्थात्‌ यज्ञवाद की फूली हुई वाणी 
कहा हे । भोग भौर एश्वर्य, धन अओौर पद, यही इस दृष्टि के पत्ते रह गया 
था । स्वगं ओर नरक के वहत से पचड़े उठ खड़े हए थे। एसा कह्ने वाले 
मानने लगे थे कि इन थोये कर्मकाण्ड के सिवा ओौर कुछ टै ही नहीं (नान्य 
दस्तीतिवादिनः २।४२) । जहां इस तरह का मत चल जाय वहां मनकी 
णाति ओर एकाग्रता नहीं हो सकती । कृष्ण का कटाक्ष इस तरद्‌ कमकाण्ड 
से भरे हए (क्रिया विशेष बहुल) वेदवाद पर है । 


वेद का ब्रह्मवाद 


वस्तुतः वेद का सिद्धान्त तो ब्रह्मवाद है। ब्रह्म तद्टनम ब्रह्य उ वृक्ष आस 
यतो द्यावा पृथिवी निष्टतक्षुः । ब्रह्माध्यतिष्ठद्‌ भूवनानि धारयन' इत्यादि 
अनेक स्थानों मे प्रतिपादित महान्‌ ब्रह्म सिद्धान्तही वेदोका मूल अभिप्राय 
था । उसकी तो यहां भरपूर प्रशंसा ही की गई है । ब्रहम-विज्ञाती व्यवित को 
एेसा अनुभव होता है कि उसके चारों ओर ब्रह्मानन्द का समुद्र उमड़ रहा 
है। जव इस प्रकार का विज्ञान प्रत्यक्ष हो जाता है तव मनुष्य को स्थूल 
शब्दों मं रुचि नहीं रहती, उसका मन अनंत अथ के साथ जुड़ जाता है। 
अर्थं अमृत है, शब्द मत्यं है । इसलिए ब्रह्म-विज्ञान प्राप्त कर लेने पर मन 
शब्दों की सीमा से बहुत ऊपर उठ जाता है । जिस समय चारों ओर से जल 
को बहिया आई हो, उस समय कुएं के सीमित जन की आवश्यकता नहीं 
रहती । एसी ही स्थिति उपनिषदों भौर वेदों मे प्रतिपादित परम पुरुष के 
साक्नात्कार कै समय हो जाती है। यही गीताकार का आशय है । सबवेदों से 
जानने योग्य जो ब्रह्म -तत्व है, वह्‌ प्रकृति से पृथक अध्यात्म पुरुष है। सत्व, रज, 
तम, इन तीन गुणों तक प्रकृति की सीमा है ओौर इन्हीं गुणो तक वेदिक कमं- 
काण्ड का फल है । ब्रह्य-विज्ञान या अध्यात्म, ज्ञान उससे ऊपर है । इसकी 
प्रशंसा तो गीता मे अनेक प्रकार से कौ गई है । वस्तुतः गीता को ब्रह्मविद्या 
कहा गया है ओर तत्वतः वेदविद्या ब्रह्मविद्या ही है । यज्ञीय कर्मकाण्ड तक 
जो वेदों को इतिश्ची कहते है, वे यथायं को नहीं जानते । उपनिषदो मे वेदों 
का यही अथं साक्षात्‌ भरा हुआ है । उपनिषद्‌-रूपी गायों का अमृतरूपी 
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दुध ही गीताकाज्ञानहै। केवलज्ञान अमृत है ओौर केवल कर्म पानी है। 
पानी ओर अमृत के मिलने से दधवनता है । वही मानव का पौपक आहार 
वन सकता हे । ज्ञान ओर कमं दोनों का समन्वयही गीता का कर्मयोग है। 
जव भगवान उस कमंयोग की व्याख्या का आरम्भ करने लगेतो यह आव- 
श्यक हुआ कि कर्मकाण्ड की उलज्लनों से भरे हए कर्म॑वाद का खण्डन किया 
जाय ओर कमक विप्रयमेंप्रजञावादी मानव की जो स्वच्छ दृष्टि होनी 
चाहिए, उसकी व्याल्या कौ जाय ।' कुर्वन्नेवेह कर्माणि, जिजीविषे च्छतं 
समाः" इस मन्त्र का यह्‌ उदैश्य नहीं कि कर्मकाण्ड की जटिलतामें पड़े हुए 
जीवन के सौ वषं विताओो, बल्कि इसका आशय यह था किञत्माके दिव्य 
गुणो की ओौर शरीर के गुणों की जितनी संभावनाएं है, उन्है कर्मके द्वारा 
प्राप्त करते हुए दीर्घं आयुष्य का भोग करे । 


कमंयोग-लास्तर 


इसके अनन्तर भगवान्‌ उस कर्मयोग-गास्व की व्याख्या करने लगते 
है, जिसे प्रज्ञावादी दाशंनिकों ते वेद अौर जीवन दोनों के तत्त्वों का निचोड- 
लेकर सवथा नई दृष्टि से प्रतिपादित किया था। 

कर्मयोग-गास्त का निचोड़ गीता के एक श्लोक से गया है-- 
(कर्मण्येवाधिकारस्ते मा फलेषु कदाचन । मा कममंफलहेतुर्भूमति संगोऽस्त्व- 
कर्मणि २।४७) । कमं पर ही तुम्हारा अधिकार है, कर्मफल पर नहीं। अत- 
एव तुम कमं के हेतु बन सकते हो, कर्मफल के हेतु नही वन सकते । तुम्हारी 
शवित की सीमा जिस कम॑ तक है, उसे कभी छोड कर व॑ठ रहने का भाव 
मन मे मत लाभो। एसा करने से क्म जौर कमफल दोना तुम्हारे हाथ से 
निकल जा्ेगे। 

हृष्णके ये वाक्य कर्मयोग-शास्तर के मूल सूत्र ह। इन्हीं की व्याख्या 
अनेक प्रकार से की गई है ओर करितनी ठी अन्य युक्तियों से इसी तत्व का 
समर्थन किया गया हे । कर्मयोग का मार्ग शरीर-यन्तर से केवल वाहरी कमं 
करना नहीं हं । सच्चे कर्मयोग के लिए मन गौर बुद्धि का संस्कार भाव- 
श्यक है । इसके लिए छृष्णने योगकीदो परिभाषाएं बताई, “समत्वं 
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योग उच्यते” (२।४८) “योगः करमसु-कौशलम्‌” (२।५०) । सच कहा 
जायतौ कमं कौ अपेक्षा वुद्धिका सुधार अधिक महत्वपूणं है । क्ममेतो 
सभी लिपटे हृएु है, किन्तु कर्मयोगवाली वुद्धिकेप्राप्तकरनेसे हीकमंका 
वधन नहीं लगता । सिद्धि भौर असिद्धि, दोनो मे एक समान रहने की जो 
मानसिक साधना है उसीका नाम समत्वयोग है । यह वुद्धियोग या अना- 
सव्तियोग बहुत ऊंची स्थिति है। इसकी तुलना मे केवल कमं वहुत नीचे 
कौ वस्तु है । अनासक्त भावसेजो कमं करना सीख लेता है, वह्‌ इस पचड़े 
मे नहीं पडता कि क्या करे, क्यान करं। उसके लिए तो प्राप्त कर्तव्य को 
अच्छी तरह करना, यही कर्मयोग का स्वरूप हे । वुद्धि में समत्व-भाव भौर 
कमं करने कौ कुशल युति, ये दोनों कर्मयोग-शास्त्र की दोखेंहै। जो 
चतुरहे, वे कमफल से अपना मन हृटाये रहते है ओर इसी कारण कमं 
करते हुए भी कर्मो मँ लिप्त न होकर मोक्ष के अधिकारी बनते हें। ज्ञात 
होता हे कि उस युग के शास्तो मे सांष्यों के ज्ञानमार्गं का ओर कमं-संन्यास 
का एवं मीमांसकों तथा इतर शास्त्रों के कर्म-मार्गं का बहुत ऊहा-पोह्‌ किया 
गया था। उसे यहां मोह का दलदल कहा है । उन श्रुतियों के दोहरे तकों 
से यह निणंय करना कठिन था कि कौन-सा मामं ठीक है। कृष्णकेही 
वाक्यो से एसा जान पड़ताहैकरि सांख्यके तिवृत्तिमागं की शान्त भौर 
समत्व-स्थिति ओर क्मंवादियोंके पुरुषाथं, इन दोनो को लेकर वे एक नया 
सिद्धान्त सिखाना चाहते हैँ । 


वृद्धियोग ओर कर्मयोग का मेल 


अर्जुन को यह सन्देह हआ कि वुद्धियोग ओर कर्मयोग इन दोनों का 
मेल कंसे संभव है । जो समत्व-भाव मेँ मन को डलेगा, वह्‌ कमे कसे कर 
सकता है ? यही उसका अगला प्ररत है- समाधि यामन की एकाग्रता का 
जो अनुसरण करता है, जो सिद्धि-असिद्धि मे समत्व रखता है, एसे स्थित- 
प्रज्ञ व्यक्ति को कमेत में उतरने पर क्या दशा होगी । उसके संभाषण 
ओर रहन-सहन कौ कंसे पहचान की जायगी (२।५४) ? 

इस प्रष्न के उत्तर मे कृष्ण ने स्थिर-वृद्धि की व्याष्या प्रायः निवृत्ति- 
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मार्गी संख्यिवादियों के शब्दों मे ही की है । जो नैतिक भौर विराग साधनाः 
उस मागं मे आवश्यकं है, उससे कम मन कौ समाधि ओर संस्कारे 
कमयोगी का काम नहीं चल सकता । उसे भी दुःख भौर सुख के प्रभावासे 
अपने मन को वचाना होगा । उसे भी राग, द्वेष, भय ओर क्रोध छोडना 
होगा) उसे भी शुभ ओर अशुभं दोनों के जाने पर मन को एकरसाः 
रखना होगा । जसे ज्ञानी विषयों से इन्द्रियो को सिकोड़कर अपने वण मं 
रखता है, ेसा ही कमयो गियों के लिए भी आवश्यक है । यदि मनुष्य हात्‌ 
उपवास आदि करे तो कुं समय के लिए विषय छूट सकते है, पर मनसे 
विषयों की लालसा तभी ` जायगी जव अन्तःकरण मे आत्माका प्रकाण़ 
भर जाय । 


अभिध्याःका सिद्धान्त 


ज्ञात होतो है कि प्रज्ञावादी दशन मे सांख्य के समत्व-योगकातो 
सर्वाण मेँ ग्रहण किया ही गया.था, उसके साथ. कमयो गियों ने इन्द्रिय भौर 
विषयो को वशम रखने के सिद्धान्त को भी अपने ढंग से व्याख्या की, अर्थात्‌ 
विषयों का युक्त-आहार-विहार से भोग बुरा नहीं, वह तो भाव्यक है, 
किन्तु विषयों का ध्यान यामन से उनकी लालसा करते रहना बुरादहै। 
विषयो में डूबा हृभा वेसा मन इन्द्रियों को भी मर्यादा से बाहर खींचले 
जाताहै, जैसे हवा काञ्ञोका डगी को पानी में डवो देता है । “सनत्सु- 
जातीय पव" मे इसे अभिध्या का सिद्धान्त कहा गया है। 

ध्यायतो विषयान्पुंसः सङ्गस्तेषूपजायते" आदि श्लोकों मे उसी का 
वर्णन है । विषयों के रस-पूवेक ध्यान से उनमे आसक्तिहो जाती है 1 उससे 
मोहं यां विवेकं कौ हानि होती है । उससे अपने स्वरूप ओर अपने कर्तव्य, 
दोनों कां ध्यान नहीं रह जाता 1 यही स्मृति का लोप है । उससे सब रकार 
को उच्च आध्यात्मिक वुद्धि अन्धक्रार मे ढक जाती है ओर उसीसे व्यत्रित 
संवनाश की: दशा मे पहुंच जाता है ।: इसःकठोर स्थिति से बचने ¦ काःएक 


ही उपाय है कि इन्दियो को आत्मां -के वंश मे रखकर विषयों का सेवन 
किया जयि एठा 5 क ऊप) ह ण्यः एषा छ 
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कृष्ण के मत मे विपयों को छोडना इष्ट नहीं । उनके राग से ऊपर 
उठ जाना वुद्धि के प्रसाद का कारणं है 1 “आत्मवश्यता यही कमयो गियों 
का भूत धा । सुख ओर शान्ति सभी दशंनवान्न चाहते है, किन्तु इन्द्रिय जौरं 
विषय इनके पारस्परिक संव॑ध को मर्यादित क्थि विनान शान्ति मिल 
सकती है, न सुख । अतएव जो भी दशंन पहले हृए हों या आगे होनेवाले होः, 
उत सवका एक ही सार समज्ञ में आता दै, अर्थात्‌ विषयों के साथ इद्िय 
संयम की स्थिति। स्थिर-प्रज्ञाकी कसौटी इन्द्रियों को वश मे रखना ही 
है। यह परिभाषा सव देण ओौरसवकालमें मानवमात्र के लिए सत्य है 
इन्दियसंयम को मानवीय प्रज्ञाका घनीभूत सूत्र ही कहना चाहिए। 
तस्माद्यस्य महावाहो निगृहीतानि स्वजः । 
इद्ियाणौद्रिया्ेभ्यस्तस्य प्रज्ञा प्रतिष्ठिता ॥ (२।६८ ) 


प्रज्ञा का भर्थं 


साख्य दशन में बुद्धि शब्द पारिभाषिक अर्थं मे प्रचलित था । उसी के 
पर्याय प्रजा शब्दं का प्रजञा-द्शन मे नवीन व्यापक अथं मान्य हुजा । वृद्धि 
शब्द को भी आर्यो का नया चोला पहनाया गया । विदुरनीति की व्याख्या 
मे कटा जा चुकाहै करि जीवनके प्रति संतुलित समक्षदारी का दृष्टिकोण 
ही प्रज्ञा है। विदुर प्रज्ञावादी थे। ष्ण परज्ञावादी दशन के महान्‌ उपदेष्टा 
है । उनका सारा जीवन ही प्रज्ञावादी आचार का उदाहरण है । गीताउस 
द्ष्टिकोणका महान्‌ हे । प्रज्ञा शास्तको ही पाली में पञ्जाया' ओौर देश्य 
प्राकृत मे “पण्णा' याः "पण्डा कहते थे । प्रज्ञावादीके लिए ही लोक में 
"पण्डित' यह्‌ नया शब्द चल गया। महाभारतके प्रज्ञावादी विदुर को जातकों 
मे विदुर पंडित कहा गया है । प्रतिष्ठितप्रज्ञ, स्थिरबृद्धि, स्थितधीः, स्थित- 
भर्ञ, ये सव शब्द एक ही अथं की ओर संकेत करते है। गीताकारने इन 
सव पर अपनी स्वीकृति की छाप लगाते हए इन्दं वेदिक ब्रह्मभाव या ब्राह्मी 
स्थितिकेसाथ जोड़ दिया है । वसिष्ठ आदि ऋषि ओर मनु आदि राजषियों 
कौ परम्परा के साथ गीताकार ने प्रज्ञावादी कर्मयोग कौ परपरा को जोडते 
इए विलक्षण समन्वय को प्रदशित किया है। 
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पराचीन वंदिक युग में एक दशंन अहो रात्नवाद था, जिसमे ज्योति ओौर्‌ 
तमयादिन ओर रातके प्रतीक से सृष्टिक व्याख्याकी जाती थी। इसे 
ही कालवाद भी कहते थे । उसी शब्दावली का आश्रय लेते हुए यहां सयमी 
भौर असंयमी कौ व्याख्या की गई है । इसके अनुसार अध्यात्म-तत्तव दिन 
है ओर भौतिक जगत्‌ के विषय-भोग रात्निरहैँ। प्रायः प्राणी अपने स्वभावं 
के अनुसार अध्यात्म-जगत्‌ में सोते रहते है, वह उनकी रात है, पर संयमी 
वहां जागता है । विषयों के जगत्‌ मे असंयमी बड़ चौकस रहते हैँ । संयमी 
उसको उपेक्षा करताहै । निर्मम, निरहंकार आदि चित्त-वृत्तियों को अपना- 
कर इद्दरियसंयमके द्वारा जिर वृद्धियोग या ्रज्ञाको ज्ञानवादी प्राप्त करते 
है, वही कमयोग का भी लक्षय है । ब्राह्मी स्थिति या ब्रह्मनिर्वाण की प्राप्ति 
में दोनों एकमत है । इसके लिए एक दृष्टि इस अध्यायमें रक्खी गई है । 
अव उसको अधिक व्याख्या तीसरे अध्याय में आतीहै। 

हम देख चुके है कि दुसरे अध्याय मे जिसका नाम ही सांख्ययोग है, 
गीताकार ने स्य मागं के वृद्धियोग कौ अनेक युवितयो को चृज्नेजी से 
अपनाया है, किन्तु कर्मो को छोड देने में उन्हँं अभिरुचि नहीं है, वरन्‌ 
उनका जौ निजी दृष्टिकोण था, जिसे हमने लगभग उन्हीं के शब्दों म परज्ञा- 
दशन कहा है, उसके साथ या उसके घाट पर सांष्यके वुद्धि-योगकी 
उक्तियों के दोषों का एसी वारीकी से मेल कराया गया हैकिश्चोताका 
मन आश्वस्त हो जाता है । जीवन मे मनया बुद्धिकी तंयारीकेलिएजो 
सांख्यवादी कहते है, वही मांग तो प्रज्ञावादकौ भी है । इतनी वातत भूमिका 
केरूप मे स्पष्ट कर लेने के वाद अव अगले अध्याय में गीताकारको खुल- 
कर बताना चाहिए था करि कर्मयोग का अपना स्वरूप क्या है। वस्तुतः 
तीसरे अध्यायका यही विषयहै, भौर दसी के अनुसार उसकानामदहै 
"कमयोग अध्यायः । - 








>+ >) 
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तीसरा अध्याय कर्मयोग 
अर्जुन का खरा प्रश्न 

इस अध्याय के पहले दो शलोक वहत चुभते हुए ह । उनमें अर्जुन ने 
भआलोचकके रूप में पहली ही वारङृष्ण से खरी-खरी वातकी है, “अगर 
चुद्धि का मागं वदूकर है तो स्पष्ट कहिए मँ उसे ही स्वीकार करूं । फिर क्यों 
मने घोर कमं के पचम डालते? आपकीवात में कुछ एेसा आधा 
तीतर धा बटेरहैकि मेरी साफ समञ्ञमें नहीं आता कि आपका 
अभिप्रायक्याहै। जो निष्चित एक मत हो, वही व्रताइए्‌ (३।१।२ ) । 
अर्जुन जानता था कि कृष्ण प्ज्ञावादी ह ओर प्रज्ञावाद को कमंवाद मान्य 
या। फिरङृष्णने सांख्य के वृद्धियोग इतना भारी बड़ा प्रज्ञा दशंनके 
सिर पर क्यों रख दिया, इससे अर्जुन काक्षोभ स्वाभाविक था } दूसरी ओर 
कृष्ण का पैतरा भी निपुणता सेभरा हआ ह । पहने अध्याय में अर्जुन का 
सन विषाद कौ जिस अवस्था यें पहुंच गया था, वही तो कमे छोड देनेवाले 
सांख्य-मागियों कौ दृष्टि थौ । एक प्रकारसे अर्जुन पुरी तरह अनजानमें 
ही उसी मागं का पक्का शिष्य वन गया था। पर ऊपर से उसने कृष्ण से 
यह भी कहा कि म आपका शिष्य हू मु्ञे उपदेश दीजिए । अतएव चतुर 
गुरुके रूपम कृष्ण ने वारीक मनोविज्ञान से काम लिया । उन्होंने वे सव 
वाते कह डाली, जो अर्जुन के मन में पहले से भर गई थी, अर्थात्‌ बुद्धि- 
यौगवालों की सारी युक्तियों को गिना डाला ओर उनके जीवनदर्शन का 
पूरा चित्र एेसे रोचनात्मक ढंग से खींचा कि स्वयं अर्जुन को भी पुद्धना पड़ा, 
“क्या सचमुच आपका भौ यही अभिप्राय है।'' लोकभाषा मेँ कह सकते हँ 
किकृष्णने उसकातो काम चलाया, पर माल अपना ही वेचा, अर्थात्‌ 
सांख्ययोग कौ वात करते हुए प्रजञादशंन के रूपमें कर्मयोग की भूमिका 
खड़ी कर दी । 
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साख्य ओर योगकीदो निष्ठाएं 


जव अजुन ने अपने प्रश्नों से कृष्ण को गाढेमें उतारदियातो यह्‌ 
अनिवायं हो गया किं स्पष्टं बात कही जाय । फिर भी उन्होने सच्ची 
भागवती दृष्टि से साव्यं का निराकरण नहीं किया भौर कहार्मनेहीतो 
पुराने समय से लोक मे दोः निष्ठां चलाई दहै । स्यो कां वृद्धियोगं ओरं 
कर्मयोगियौं का कर्मयोगं दोनों का उपदेष्टा जँ ही हुं । प्राचीन धासिक 
मान्यता के अनुसार साख्य केः आचार्यं कपिलं भौर कर्मयोग के आचोायं 
हिरण्यगेभ दोनों ही भगवान्‌ के अवतारं है । जहांसेजानकी धाराबही है 
कहीं तो क्रमं के धारा का भी स्रोत है । निवृत्ति भौर प्रवृति दोनों काही 
मूल वेदहै । एसो मनु ते भी कहा है । भक्ष्य ही देवमा गौर यतमा 
दोनों को उल्लेख ऋगवेद में है । वहां का है, ““मुनिर्देवस्य देवस्य सौर 
त्यायं सखा हितः" ( ऋगवेद, १०।१३६।४) । देवमाता अदिति के सातं 
पत्र सातं आदित्य देवता है भौर सातं ही वातरशनाः मुनि है। दोनों मे सख्य 
है, किन्तु देवता मुनिवृ्ति स्वीकारं न करके मुनियो को ही सौकृत्ये अर्थात्‌ 
पराणात्यकं कमं या प्रवृत्ति के लिए संखा वनाति है। यही वैदिक कर्मयोग 
की दृष्टि थी; जिसके लिए भगवान्‌ ने अगे कटाहै कि इस अन्यय योगं 
को मैने "विवस्वान्‌" से कहा था, भौर विवस्वान्‌ ने उसे मनु को सिखाया । 
मनु से यह परंपरा राजषियो को भिली । इस प्रकार भगवान्‌ का यह कहना 
सत्य है कि ब्रह्मवादी ज्ञानमोगं बौर कम॑वाद दोनों की धारा एक ही मूल 
से निकलकर लोकं में फली । इती वातं को महाभारत ने यों कहा है कि 
रह्मा ने सृष्टिक इच्छा से सनकादि सोति मुनियों को वनाथ, पर वे निवृत्ति- 
मोगी हो गये । फिर उन्होने दूसरे सातः ऋषि बनाये; जिनसे प्रजाओं का 
कमं चला । यही वात पुराणों ने कुं दुसरे ठंग से कही है, अर्थात्‌ दक्ष 
प्रजापति ने पांचजनौ नामक अपनी स्तरीमें सहस पुत्र उत्पन्न किये । परं 
वे नारद के उपदेश से दिशाओं मे चले गये, लौटे नहीं । तव वीरणी नामक 
स्त से उन्होनेसाठ कन्याएं उत्पन्न की, जिनसे मेथुनी सृष्टि हृई भौर प्रवृत्ति 
मागं का क्रम चला। 

निवृत्ति ओर प्रवृत्ति का मूल एक होते हए भी वैदिक दृष्टिकोण 
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्रवृत्ति-मूलक ही रहा । निवृत्ति से श्रमणमार्ग, विकसित होता गया, भौर 
प्रवृत्ति से यज्ञमागं । कृष्ण ने यज्ञमागं की तुटियों की भर कड़ी आलोचना 
कौ । भोग, एश्वर्य, स्वगं । आदि अनेक कामनाओं के प्रलोभन सेः दोनेवाला 
कर्मकाण्ड सचमुच वेद के तत्वज्ञान का अपलाप था । उसके स्थान पर गीता 
मेदोवातेहै,एक्रतोयज्ञ की वहुत, ही व्यापक! ओौर उदारः नई व्याख्याः 
भौर दूसरे कमं शब्द की नई व्याख्या । जव यजुवद के पहले मन्त्रके अनु- 
सार यज्ञ ही ्रेष्ठकर कमं माना जाता था तो उस यज्ञमे पिण्ड ओौर ब्रह्माण्ड 
केसभी उत्तम कमं सम्मिलित थे} कालान्तर में यज्ञ का यह्‌ प्रती कात्मक 
आधार धुधलां पड़ गया । उसी की पुतः प्रतिष्ठा गीता में जिसनये दंग से की 
गई है, वही गीताशास्त्र कौ अपूवा है । समस्त जीवत ही कमंमय है जौर 
फलत्याग कौ वुद्धि ही कर्म का यज्ञात्मक रूप है । यही गीता के अमृत दूधः 
का मथा हुआ मक्खन है। इस श्रेष्ठ ज्ञान की स्थापन्ना केलिए भगवान्‌ 
ने जिन -युक्तियों का आश्रय लिया, वे तीसरे अध्याय मे करमशः आई 


है; तत 


कमं के पक्ष मेँ युक्रितियां 

पहली बात तो यह हैकिजो कमं न करने की वात कटै, उससे पुना 
चाहिए किक्याकमंसे मुंह मोड़कर पल भर केलिए भी कोई तुम जीवित 
रह्‌ सकते हौ ? इसका उत्तर एकदम स्पष्ट ओर सुनिश्चित है (नहि करश्चि- 
तक्षणमपि जातु तिष्ठत्यकमंकृत्‌ ३।५) । कमं छोड वैठने से ही कोई निष्कम 
नहीं बन जाता ओर संन्यास लेलेनेसेही सिद्धि मिल जाती हो, एेसाभी 
हम नहीं देवते । दूसरे हरेक से वलपूवंक कर्म करानेवाला तो प्रकृति कां 
पिया है । वह तीन गुणों कौ शक्ति से घूम रहा है । पैसा कोई नहीं, जो 
जन्म लेकर उस पहिए पर न चढ़ा हो । यदि कोई यहं समज्ञता है कि मैने 
उस पहिए को जीत लिया तो वह ढोंगी है । यह क्या वात हुई किं ऊपर सेः 
तो कर्मेन्द्रियं पर कन्‌टोप चा दिया, पर मन से विषयों को टटोलते रहै 
इसके लिए स्वयं अपनी जांच करने से सचाई खुल जाती है । भला मानुषः 
वंह है जो ओौर चाहं कुं करे या न करे, पाखंड न करे, जो जैसा है वह 
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अपने को वंसा ही प्रकट करे । मिथ्याचार जीवन काघोर शत्‌ दै। उससे 
मनुष्य का सारा व्यक्तित्व धवा वन जाता है । समस्या इद्धियो की बाहरी 
रोकथाम कौ नहीं, समस्या तो मनके सुधार की है । इन्द्रियों कोमनसे 
रोको ओर चाहे जितना कर्म करते रहो, तभी सच्चा असक्त बना जा 
सकेगा, यही कमंयोग की विशेषता है । 

गीताकार की कमं के पक्ष में तीसरी युवित नितान्त भौतिक भौर 
स्थूल है-- “शरीरयात्रापि चते न प्रसिद्धयेदकमंणः” (३।८) प्रतिदिन का 
रहन-सहन ओर जीविका भी कमं क विना नहीं चल सकती । इससे अधिक 
दृढ उक्ति कमं के पक्षम आज भी देना संभव नहींहै। यातो मनुष्य स्वयं 
कमं करे, या दूसरे के पसीने की कमाई से जीवित रहे, इन दोनों मार्गो 
मे कोई समज्गौता है ही नहीं । 

जव कमं के विना कोई सांसभी नहीं ले सकता तो दसों दिशाओं मे 
चलने के लिए केवल कमं का ही मागं रह जाताहै। यहां प्रन यह्‌ उठता 
हैकिएसे कमंमे तो लोग रात-दिन लगे है। फिर नई वात आपक्या 
चाहते है ? इसके उत्तरमें कहा गया है कि केवल कमं करना पर्याप्त नही, 
यद्यपि कुछ न करने से उतना धी अच्छा है, पर सच्चाकमं वहै, जो यज्ञ 
कौ भावना से किया जाय । उसके अनुसार सारा जीवन ही यज्ञ वन जाता 
है। यज्ञ वह दै, जिसमें कुच त्याग किया जाय, कर्मरूप यज्ञ मे कर्मके फल 
कात्यागही उसे पूणं करताहै। कम॑को छोड वैठने सेतो उस यज्ञका 
स्वरूप ही बिगड़ जाता है । यज्ञां कर्मं कहँ या निष्काम कर्म, एक ही बात 
है । कर्मफल के त्यागसे ही कमं का यज्ञीय रूप बनता है, फिर टसा भी नहीं 
कहा गया कि जव कमं का फल मिलने लगेगातोउसेनलेनेका ही आग्रह 
बना रहैगा। सच तो यह्‌ है किफल की आसक्तिका त्यागही इस सारी 
युक्रितिका सारहै। अतएव उत्तम कमं वह होगा, जिसमे फल कीः सिद्धि 
भीर असिद्धि का प्रश्न समभाव मे रक्खा जाय । ओौर दूसरी भोर 
कमं करने का जितना कौशल है, उसकी प्रर चतुरता से काम किया 
जाय। यह भारी वात है भौर इसका अर्थं यह है कि मनुष्य में मन, प्राण, 
मौर शरीर की जितनी शवित दै, उसकी भरपुर मात्रा कमं मे उंडल देनी 
चाहिए । इस युक्ति से बढ़कर कम की भौर युक्ति सम्म नहीं आती । 
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यही कमंयोग-शास्त्र कौ भित्ति है । यज्ञाथं कमकरो यां मक्तसंग होकर 


-कमे करो, यही इसका सार है। 


यज्ञ ओर गीता मेँ उसका नया उच्च अथं 
यज्ञ कोई साधारण वस्तु नहीं । वह्‌ तो प्रजाओं के जीवन में पिरोया 


हुआ सूत्र है । क्या कोई यज्ञ से भाग सकता है ? विश्वनिमतिा ने यज्ञ ही 


प्रजाओं को बनाया है, अतएव प्रत्येक जीवन यज्ञ का ही रूप है । प्रजापति 


-ने स्वयं अपनी आहूति डाली तो यह्‌ विश्वरूपी सर्वंहुत यज्ञ चला ओर चल 


रहा है । मनुष्य भी जिस काम में अपनी सर्वाहुति नहीं देता वह्‌ काम यज्ञ 
का रूप नहीं ग्रहण कर पाता । यज्ञकौ यह्‌ विराट व्याख्या ठेठ वंदिक थी । 

हां संकड़ों प्रकार से विष्व की रचना को, जिसमे मानव का जन्म भी 
शामिल दै, यज्ञ कहा गया है । वह विश्वकर्मा प्रजापति समस्त भुवनो की 
आहुति इस यज्ञ में डाल रहा है ओर इसके ऋषि होता ओर पिता के रूप 
में इसे अपना आशीर्वाद दे रहा है । वह इससे अपने लिए कुछ नहीं चाहता, 
केवल यज्ञ की पूति चाहता है। क्मयोग-णास्त्र की एषी उदात्त व्याख्या 
नीता से पूवं क्रिसी अन्य शास्त्र मे देखने-सुनने में नहीं आती । वेदों मे इस 
विष्व यज्ञ को प्रजापति का "कामप्र' यज्ञ कहा गया है, अर्थात्‌ जो ईश्वर 


` की इच्छा है, वही इस विश्वयज्ञ मे मिली हुई है । दोनों एक-दूसरे से अलग 
नहीं है । यज्ञ से अतिरिक्त ओर किसी वस्तुके लिए ओर किसी फलके 
` लिए इच्छा व्याप्त नहीं होती । यज्ञ स्वयं अपने में पूणं है, एेसे ही यज्ञात्मक 


कमं भी । "एष व: अस्तु इष्टकामधुक्‌”, इन शब्दों का संकेत भी इसी ओर 


-है। विष्व की शवितयों के साथ, जिन्हें देव कहा गया है, अपने आपको 


जोड़ना यज्ञ की व्याख्या वेद ओर गीता दोनों को मान्य है । यज्ञ तो जीवन 
की चक्ताट्मक प्रवृत्ति है । इसके द्वारा व्यष्टि भौर समष्टि दोनों का समन्वयः 
किया जाता है । जो व्यक्ति केवल अपने लिए खाता-कमाता है, उसे स्पष्ट 


-शव्दों मे चोर कहा गथा है, क्योंक्रि उस मनुष्य का जीवन यज्ञात्मक नहीं 
-है। समाज ओर विश्व के एक अंगके रूपमे जीवित रहना यज्ञ है । 


प्रश्न यह है कि कर्मयोग-शास्त्र की मीमांसा कौ भूमिकाकेरूप 


` ` ग्बक्ु 
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भगवान्‌ ने यज्ञ कीप्यहं नई व्याख्या क्यो आवश्यकं समन्ली ? इसका उत्तर 
यह है कि उस युग में यज्ञ ही श्रेष्ठतम क्म माना जाताथा। क्रमं ओर यज्ञ 
दोनों एक-दूसरे के पर्याय हो गये थे । ““यज्ञ कमंसमुद्‌ भवः” (३।१ ४) यह्‌ 
परिभाषा गीताने स्वयंदीहै। कर्मयोग का सच्चा अथं वताने के लिए यह 
आवश्यक था कि स्वर्गादि की अनेक कामनाओं से यज्ञ करने के पक्षपाती 
एवं कमफल को ही सबकुछ माननेवाले दृष्टिकोगं से लोगों कौ मुक्त किया 
जायं । इसे ही पहने कुछ उपहासात्मक शब्दों मे वेदवाद कहा जां चुका है । 
कृष्णे ने यज्ञ की जो नई व्याख्या वहां दी है, उससे तो समस्त जीवनं हीः 
प्रजापति के यज्ञस उत्वन्नं हआ है 1 हम सव उस यज्ञ केअंग है। जैसे कम॑ 
भवश्यक है, वसे यज्ञ भी । जागे ओौर भी स्पष्ट शब्दों में कहेंगे कि ब्रह्माके- 
विश्व्पी विराट मुख मेँ अनेक प्रकार के यज्ञ भिन्न-भिनन क्षेत्रो में भरे हृए- 
है । उनमें भी द्रव्यमय यज्ञ से ज्ञानयज्ञ-अधिक महत्वपूणं हैँ ।: ज्ञान-वज्ञ से 
तोत्पयं पोथीपतरा वचि लेना नहीं किन्तु उस समत्वनुद्धि की उप्रलव्धि है,. 
नौ सच्चे कमयोग की आत्मो है 1: इसके अनन्तर बाह्य कमंप्रवृत्ति बौर 
आत्मज्ञान-विषयक प्र .्तिका समन्वय ¦ वताते इए कहा गयाहै करि यदि 
आत्मा केःलक्ष्य से जीवन में प्रवृत्त हजा जायः तभी कम मौर अकम दोनों - 
मे समत्ववुद्धि कीः प्राप्ति संभव है । मुक्तसंग होकर क्रियां हा कमं, कमेः 
न करने के ही तुल्य होता है। कमं-फलों की लालसा का परित्याग करनैः 
के लिए आत्मतृप्त ` होना आवश्यक  । एक प्रकार से आत्माराम अरं . 
भंत्मतृप्ति वाली युक्ति का स्वारस्य कमयोग केसम्थंनमेंहीहै। 


आत्मज्ञान ओौर कमं दोनों कीः साधना 
7 जत्मा भौर कमं दोनों को कते सौधा जाय, इसका दृष्टान्त राजि - 
जनकं के जीवन से दिया गयां ह; जो शरीर के सव व्यवहारो को साधते हए: 
न पणं वैराग्यं मन को लीन रखते धे ] ज्ञान ओर क्थ के मेलः से जनक 
को जीवेन वना थाः ब्राह्मणःतो बरह्ज्ञानी प्रसिद्ध ही थे; किन्तु क्षत्रियो ने भी ` 
ब्राह्मणो कौ परंपराःको जिसःपरकार पुरी तंरहः आत्मसात्‌ करके विकसित 
ओर लोकोपयोगी बनाया; वह्‌, जनक आदि राजपियक जीवन सेः प्रकट: 
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होता है । मनु, इक्ष्वाकु अम्बरीष, रघु, राम आदि चक्रवर्तीं कर्मयोग के 
आदश थे। उनके उदात्त चरित्र दृष्टान्त रूप से लोक नें फले हए थे । इसी 
कोटि में उपनिपदो के अश्वपति कंकेय आर प्रवहृण जवलि भी.आत है । 
ब्रह्मज्ञानी याज्ञ वल्वेय के मित्त अौर शिष्य विदेह जनक का चरित्र भी जैसा 
उपनिषदों मेहे, कर्मयोग के उक्त आदेण की ओर ही: संकेत करतां है। 
“मिथिला राजधानी जल जाय तोरम अपनी हानि नहीं समक्ता, अथवां 
मेरा दाहिना अंग जल जाय तो बाएं अंग में व्यथा नहीं होती," इस प्रकार 
कौ दृह चित्तवृत्ति ही वुद्धियोग है, जिसे गीता मे समत्वयोग कहा गया है । 
अतएव न केवल ज्ञाने ओर कमं के उत्तम आदश की प्राप्ति कै लिए कर्म 
आवश्यक है, किन्तुं लोकसंग्रह की दृष्टि से भी कमं ही एकमात्र मागं है 
“लोक संग्रहमेवापि संपश्यन्‌ कर्तुमर्हसि” (३।२०) । लोक की यह्‌ रीति 
है कि महाजन या वड आदमी जसा करते है, छोटे भी उसी मां पर चलते 
हैँ । इस दृष्टान्त को भगवान्‌ स्वयं अपने ही ऊपर डालकर बात को ओौरः 
ऊंचे धरातल पर उठा ले जाति है - “हे अर्जुन, मँ ईश्वर हू, मृज्ञे कुं करना 
या पाना शेष नहीं है, फिर भी मैने कमं का मागं अपनाया है जिससे लोक 
कौ रीति न विगड़ने पावे (३।२२, २३, २४, ३।२५) 1“ मुखं ओर पण्डित 
दोनोंकोटही कर्मं करना है। एक कमंफल के फांसे मे बंधा रहता है, दूसरा 
उससे मुक्त रहता है । जीवन कौ इस युक्रित को जब चाहे, देवा जा सकता 
दै । चतुर व्यक्तिको इतना ओर चाहिएकिजोकमंमे आसक्त भी है, 
उन सामान्य व्यवितियों को ज्ञान को ऊंची वातं वधारकर दुविधा मेन 
डालें । 

कर्मो मे असंगभाव की प्राप्ति के लिए अहंकार कां हृटना आवश्यक 
रै । यहं तभी होगा, जव मनुष्य यह समन्ञे कि कर्तारम नहीं हु । सव कमै 
प्रकरेति से उत्पन्न होने वाले सत्त्व, रज, तम नामक तीन गुणों के फल है । 
प्रकृति अर्थात्‌ जगत का यही स्वभाव है । मनुष्यं योग दे तो भी जगत 
चलेगा, भौर योगनदेतो भी वह्‌ रुकेगा नहीं । एसा समज्च लिया ` जाय 
तोः अपने आपको कर्ता मानने का श्रमं हट जायगा । कमेयोगे कौ इस 
स्थां को भगवान्‌ ने अपना मत कहा है, अर्थात्‌ यही वह्‌ कर्मयोग है, जोः 
गीता काः प्रतिपाद्य है । जो इसं पर चलते है, वे बुद्धिमान व्यक्तिं पूरा 
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जध्यात्म फल पाते है । जो कमं से भागते है उनसेभी गुणो का चावुक कमं 
राही लेगा। पर जीवन का जो उच्च निल पक्ष टै, उससे वे वंचित रह 
जायेगे। सव प्राणी स्वभाव के अनुसार वतते ह, वल प्रयोगसे कुछ लाभ 
नहीं 1 “रकृत यान्ति भूतानि निग्रहः कि करिष्यति" (३।३३)। अध्यात्म, 
मनोविज्ञान ओर व्यवहार, इन तीनों का यही सारभूत सूत्र है । इस मागं 
केदोनियमरहै, एक तो स्वभावसे ही इन्द्रियों की प्रवृत्ति विषयों की ओर 
है, यह जानकर उन्हे टीला नहीं छोड़ देना दै, तिकि धीरे-धीरे उन्हें संयम 
के मार्गं पर लानाहै। दूसरी बात लोक-संग्रह वाते के लिए कर्मं ओौरभी 
आवश्यक है, अर्थात्‌ अपने स्वभाववश जिसको जो कमं प्राप्त हुआ है, वही 
उसका स्वधमं है । उसी का पालन आवष्यक है । चलने के मागं अनेकहो 
सकते है, पर चलना किसी एकसे ही पड़ेगा । जो जिस पर चल रहाहै, 
वही उसका मागं है । एक को बुरा, दूसरे को अच्छा समञ्जकर जौ मागं 
चदलता रहता है वह गन्तव्य स्थान की ओर प्रगति नहीं कर सकता । जिसे 
कमं करना है, उसे अपने कर्मके प्रति एेसी दृढ आस्था ओर पूज्य वुद्धि 
अपनानी होगी--“श्रेयान्स्वधर्मो विगुणः परधमा्स्वनुष्ठितात्‌ । स्वधर्मं 
निधनं श्रोयः परधर्मोभिया वहः (३।३५) । 


कर्मोकेदोभेद:पापओौर्‌ पुण्य 

यहां जव अच्छे-वुरे स्वभाव या क्मका शरष्न आया तौ अर्जुन को संदेह 
हआ किकर्मोमेंपापञअ)र पण्य काकारणक्याहै? कीन एसी शवित है 
जो मनुष्य को भलाई से वुराईकौो ओर खीचले जाती है। इस प्रन का 
एकदम सीधा गौर स्पष्ट उत्तर कृष्ण ने दिया--हरएक के स्वभावे जो 
रजोगुण का अंश हैवहकामयाकरोधकेरूप मे उभरथआताहै ओौर पाप 
कौ ओर ले जातां है। यह शत्‌ साथ लगा हुआ है । यह एक आगरहै, जो 
सदा धधक्ती रहती है । दुसरे के कहने से इसका बोध उतना नहीं होता 
जितना स्वयं सोचने से । ज्ञानी केज्ञानकोभी काम ओर कोधकाधुवा 
दक लेता है । वृद्धिवादी सांख्य आर क्मवादी योगी, दोनों के लिए इसः 
श्त का भय एक जसा है। दोनों के लिए मुख्य समस्या कमं खोडनेयान 


न्यस 
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छोड़ने की नहीं है किन्तु काम ओर क्रोध को जीतकर वणसें करने की 
है । पांच कर्मेन्द्रियं, पांच ज्ञानेन्दरियां, पांच विषय, पांच भूत, मन ओर 
वद्धि इतना काम ओर क्रोध काक्षेत्र है। सर्वत्र इसकी शुद्धि का उपाय 
करना चाहिए । अतएव गीताकार की दृष्टि में इद्दिय-संयम उच्च जीवन 
कीसीढीकापहलाड्ंडाहै। उस परैर्‌ रक्ते विना कोई ऊपर नहीं 
चट्‌ सकता । 

इसी प्रसंगमें शरीरके विभिन कोपोंके तारतम्य की मोर ध्यान 
दिलाया गया है। कठोपनिषद्‌ में भी यह्‌ प्रसंग आता है। यदि हम 
वास्तविक दृष्टि से देखे तो सवसे स्थूल पांचभूतों का वना इजा शरीर है 
उसे भूतात्मा कहते हैँ । उसके ऊपर ज्ञान अौर क्म की इन्दियां द। उसे 
प्राणात्मा कहते है । इन्द्रियों का नियामक मन है। यह्‌ इन्द्रियानुगामीः 
मन श्ज्ञानात्मा कहा जातादहै। यही मन जव आत्मकेन्द्रानुगामी भौर 
विषयों से विशुद्ध होताहै तौ उसे वुद्धि या विज्ञानात्मा कहते हैँ । उसमे 
भी ऊपर पुरुप या हदेश में रहनेवाला आत्मा है । वह्‌ सवके ऊपर है । 
सव उसके अनुशासन में रहते दँ । आत्मा की ही प्रेरणा या शित से सर्व- 
प्रथम अपने कोवशमे करना चाहिए । व॑स्ाकर लेने पर बुद्धि, मन, 
इन्द्िषां ओर विषय सवते संव्रम काभाव व्याप्तहोजाता है (३।४२- 
४२) । 


चौथा अध्याय : ज्ञान, कर्म, सन्यास 
कमयोग कौ पुरानी परम्परा 


तीसरे अध्याय में जिस क्मंयोग-शास्तर कौ नई व्याख्या अर्जुन को 
बताई गई है, उसे ही चौथे अध्याय मे मानवीय सृष्टिके आरभसे चलीः 
आती हुई कहा गया है । विवस्वान्‌ सूर्य कौ संज्ञा है। सूर्यं को ब्राह्मणः 
ग्रन्थों में त्रयी विद्या कहा है । त्रयी का तात्पयं चचिकभावसे है। उसी का 
एक रूप ज्ञान, कमं बौर भक्ति है । सूर्य मे ये तीनों हैँ । सूयं विश्व काः 
नियामक है। उसी कौ परम्परा विवस्वान्‌ के पत्र मनुकोप्राप्तहोती दै 
ओर मनु से वह्‌ समस्त मानवो मे जाई है । प्रत्येक राष्ट्र काअधिपति राजाः 
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जो मानवो को धम-पथ मे चलग्ता है, वहे मनु प्रजापति के अंशसेनि मित 
होता है । इस प्रकार ज्ञान ओर कमं की परम्परा का अध्यात्म-सूत्र सर्वत 
व्याप्त हे । इस परम्परा का मल सोत स्वयं ईश्वर है । इस पर अर्जुनको 
जो शंका हई, बह अजकल की एतिहासिक शंका है । उसने पुछा, "हे कृष्ण । 
आपका जन्म पचे हुआ, विवस्वान्‌ आपसे बहुत पहले हृए, फिर यह कंसे 
संभव है कि आपने विवस्वान्‌ को योग सिखाया ?” वस्तुतः इन प्रष्नों मे 
कोई सार नहीं है । छृष्ण ने जो उत्तर दिया, वह्‌ मानव को सत्ताको देश- 
काल के चौखटे से ऊपर मानकर चलता है--“मेरा जो दिव्य ईश्वरीयरूप 
हे वह तो सदा सेहै। उसी भाव से मै सवका उपदेष्टा हूं । (ईश्वर के भवतार 
ओर मानव के जन्म अनगिनत हैँ । मानव को इतिहास द्वारा इन सवका 
ज्ञान नहीं हो `पाता। अतएव इस प्रकार के अध्यात्म-विचार में ज्ञान की 
नित्यता मुख्य है, भौतिक शरीर का आगे-पीछेः जन्म लेना महत्व नहीं 
रखता । प्रत्येक मानव, जिसके हृदय मेँ ज्ञान ओौर कमं का यह दिव्य भाव 
उत्पन्न होता है; वह ईश्वर-भवत ओर देव-सरीखा होता है । 


ईश्वर का अवतार 


ईश्वर अजन्मा ओौर अव्यय है । वह्‌ प्रकृति का अधिष्ठाता या स्वामी 
है ओर स्वयं अपनी माया से अनेक योनियों मे जन्म लेता है । यही च॑तन्य 
तत्व का भौतिक धरातल पर आविर्भाव है। आत्माकाशरीरमें आना, 
इससे बहकर ओर कोई रहस्य संसार मे नहीं है । इसके चाहे जितने कारण 
कहे सुने जाय, सव अपर्याप्त रहते हँ । सवके अंतमे ईश्वर कौ इच्छा, माया, 
क्रीडाया लीला ही एकमात्र कारण बचता है, जो तकं से अतीतहै। शरीर 
में आत्मा का आना, यही जन्म दै। किन्तु जव किसी शरीर में ईश्वरकी 
विशेष शक्ति प्रकट होतीः है, भारतीय परिभाषा में उसे ईश्वर कौ विभूति 
कहते है । इसप्रकार की कख विभ्रुतियां नवे अध्याय सें हैजौर उनकी 
विशेष.गणनादसवेँ अध्याय मेँ "की गई है । यह विभूतियोग ` भागवतो को 
बहुत प्रिय था । अनेक प्रकार से गिनती केरने के वाद भी सर्वोपरि सिद्धांत 
यही है कि जहां विशेष शक्ति,  सौन्दयं या ज्ञान काः आविर्भाव हो वहं सव 


न्ब भ-का 
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ही भगवान्‌ के तेज से उत्पन्न हा माना जायगो, अर्धात्‌ वह्‌ ईश्वर का 
अवतारही दै) इस प्रकार के अवतारो की संख्या नहीं, “संभवामि युगे 
युगे” यही ठीक है । पर इन सवका उदेश्य समान होता टै, अर्थात्‌ अधमं का 
नाश ओौर धमं की रक्षा, अथवा दुष्टो का विनाश भौर साधुओं का उपकार्‌। 
धमं की प्रतिष्ठाके विना समाज का घूमता हुआ चक्र सकुशल नहीं रह्‌ 
सकता । इसलिए दैवी शक्ति, आसुरी शक्ति के पराभव के लिए प्रकट होती 
रहती है । भारतीय दृष्टिकोण मानवीय ओर अतिमानवीय दोनों इतिहासों 
की इसी दृष्टि से व्याख्या करता है । भगवान्‌ का अवतार भागवत धमं की 
भित्ति है। उसी का गीताकार ने अत्यन्त हृदयग्राही शब्दों में वर्णन. किया 
ल 

“यदा यदा हि धमेस्य ग्लानिर्भवति भारत) 

अभ्युत्थानमध मस्य तदात्मानं सृजाम्यहम्‌” 1! ४।७ 

परिव्राणाय साधूनां विनाशाय च दुष्कृताम्‌ । 

धमंसंस्थापनार्थाय संभवामि युगे युगे॥ ४।८ 

चौथे अध्याय का नाम ज्ञान-क्म-संन्यासयोग है । इसका मुख्य तत्त्व 
उस प्रकार के आदशं व्यक्तिकी व्याख्या करना है, जिसमे ज्ञान का अभ्युदय 
हो ओर जो अनासक्तिमय कर्मयोग के मागें का भी अनुयायी हो । गीता के 
कुछ हस्तलेखो में इस अध्याय को ब्रह्मयज्ञ या ब्रह्मापणयोग भी कहा है अथवा 
कहीं-कहीं विवस्वान्‌-ज्ञानयोग भी नाम आया है । इन सवका लध्य ज्ञान 
ओर कमं के समन्वय में है, अर्थात्‌ कर्मयोग से कर्मफल का त्याग करने 
वाला भौरज्ञानयोगसे ज्ञानी कौ बुद्धि का आश्रय लेने वाला, एसा व्यक्ति 
ही लोकोद्धारमें समथं होता है। 


पाचवां अध्याय : कमे-संन्यासयोग 
पांचवे अध्याय का नाम कमम-संन्यासयोग है । इसमें अर्जुन ने सौधा 
प्रत किया है कि ज्ञान ओर कमं में कौन-सा मागं ठीक है । कृष्ण का उत्तर 
भी इतना ही निश्चित ओौर स्पष्ट है- कर्मो का संन्यास ओर कर्मयोग 
दोनों हितकारी हैँ ओर संसार के बन्धन से मुक्त कराने वाले है; किन्तु 
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कम॑सन्यास से कर्मयोग अधिक श्रेष्ठ है। सांख्य ओर योग दोनों निष्ठाएं 
पुरानी है, प्राचीन काल से चली आई, इन्हें मलग) मानकर ज्ञगड़ा करना 
मूखंता हे । पहले इहे एक समान आदर कौ दृष्टि से देखते थे । यदि एक 
मागं पर भी ठीक प्रकार से चलाजायतो वही फल भिलताहै,जो दुसरे 
काह । मृत्यु के वाद सांख्य मार्गी जो ऊंचा स्थान प्राप्त करते है, वही कर्म 
योगियों को मिलता है । इसलिए इन दोनों को समान सम्चने वाली दृष्टि 
समीचीन है । 

गीता का यह मत इतना प्रबल भौर समर्थं है किकिसीके लिए सन्देह 
का स्थान नहीं । फिर भी आश्चयं है कि ज्ञान भौर कर्मका विवाद शास्त्र 
जीवियाों मे चरम सीमा पर पहुंचा हुआ है । 


कपयोगी का लक्षण 
इस समन्वय के मूलमेंङ्ृष्ण ने कितने ही कारण भी वताये है। जो 
कर्मयोगी संयमी नहीं है, वह संन्यासी के समान ही योगसे युक्त होकर व्रह्म 
की प्राप्ति कर सकता है । योगयुक्त की पहचान यह्‌ है कि उसका मन 


शुद्ध होता है, वह इन्द्रियों को अपने वश मे रखता है गौर उसका अन्तः-. 


करण संयम मेस्थिर रहता है । वह सव प्राणियों को अपने ही समान देवता 
है । कमं के प्रति उसकी भावना निर्भीक रहती है । वह जैसे कुच करता 
हअ भी अपने को कछ करने वाला नहीं मानता । दूसरी वात यहु हैक 
जितने इद्दिय-व्यापार है, वे कर्मयोगी के लिए बिल्कुल स्वाभाविक बन जाते 
है । इन्द्रियां आवश्यकता के अनुसार अपने-अपने विषयों मे जाती ह, पर 
कमयोगी का मन विषयो मे आसक्त नही होता । आत्म-णुद्धिकी यह्‌ युक्ति 
जो प्राप्तकर लेताहै, वही योगी है। योगीको ही कम-णान्ति मिलती है, फल' 
के पीठे जाने वाले को नहीं । सत्य बात यह्‌ है कि यहां ईश्वर ने किसी को 
नकर्तावनायाहै मौरनकर्मोका विधान किया हैओौरन कर्मके फलम 
रुचि का ही उपदेश दिया है। ये तीनों बातें मनुष्य के लिए स्वभावसेही 
हो रही है, अतएव उसी भावना से उन्हे होने देना चाहिए। 

कमंयोगी के लिए भी ज्ञानकी महिमा है । ज्ञान का अथं है मनस्‌शक्ति 





| 


अ० २७] ५८. श्रीमद्भगवद्गी तापवं १८५ 


का अधिकतम विकास । जव मन मे सच्चा ज्ञान उत्पन्न होतादहैतो जैसे 
इन्द्रियों के मागं मे उज्ज्वल प्रकाण भर जाताहै। ज्ञान की स्थितिमें मनुष्य 
के मन मे सवके प्रति ओौर प्रत्यक स्थितिसें समता भौर सन्तुलन की शदित 
प्राप्त होती है । उसकी स्थिर बुद्धिम न हषं होता है, न विषाद । वह्‌ अक्षय 
सुख या उच्च आनन्दकेघोतसे जुड़ जाता है । बाहरी भोगों मे उसे सुख 
नहीं मिलता । वह यह जान लेता है कि जितने विषय है, वे सव दुःखके देने 
वलेहँ। काम जौर क्रोध मनुष्य के लिए सवसे अधिक दुखदायी ह । अतएव 
सच्चेज्ञान की कसौटी यही है कि मनुष्य इसी शरीर के रहते काम ओर 
क्रोधको पूरी तरह अपने वसमेकरले। जो इसप्रकार अन्तर कौ ज्योति 
से ओर अन्तःकरण के सुख से युक्त हो जाता है, वहु कर्मयोगी ब्रह्म-तुव्य 
वनजाताह ओरजोब्रह्मका सुख है वह उसे प्राप्त होता है । जिन ऋषियों 
ने अपनेपापयामलकोक्षीण कर दिया, उन्होने अवण्यही इस प्रकार का 
ब्रह्मसुख पराया था । काम ओौर क्रोध से नितान्त रहित हो जाने पर ही इस 
प्रकार के अमूत-आनन्द का अनुभव किया जा सकता है । उस समय यह्‌ 
प्रतीति होती दै, मानो ब्रह्म का आनन्द अपने चारों ओर भरा हआ ह । 

इस रकार कौ आनन्दमयी स्थिति प्राप्त करने के लिए कुं लोग 
प्राणायाम ओर योगकोभी साधन मानते थे। भगवान्‌ ने उसका भी 
समर्थेन क्रिया है (५।२७), किन्तु मुख्य वात इन्द्रिय, मन, बुद्धि का संयम 
तथा काम भौर क्रोध से मुक्त होना ही है। 


छठा अध्याय : ध्यानयोग 


छठे अध्याय कौ संज्ञा ध्यानयोग, अध्यात्मयोग, आत्मसंयमयोग, 
संन्यासयौग आदि हस्तलिखित प्रतियों मे पाई जाती हैँ । इसमे मन को एकाग्र 
करने के लिए ध्यान, धारणा एवं योग-साधन का उल्लेख किया गया है । 
मनको एकाग्र करके, पवित्र स्थानमें सुकुमार भासन पर बैठ कर, मेरुदण्ड 
ग्रीवा ओर मस्तक को सीध मे रखते हृए नासाग्र दृष्टि से जो योग-साधन 
करता है, उसे शान्ति ओर सिद्धि मिलती है । इस प्रकार का क्रियात्मक योग, 
जो आसन, प्राणायाम, धारणा ओर ध्यान की युक्ति को स्वीकार करके 
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किया जाता है, वह अवश्य ही फलदायी है । भारतवषं मे यह सनातनी 
योग-विद्या पूवं काल से चली आई है ओौर गीता में इसे पूरी तरह स्वीकृत 
करिया गया है । वस्तुतः सांख्य-मागं से ज्ञान-साधन करने वाले अथवा कर्म 
क्षेत्र मे रहकर कमृ करने वाले दोनों प्रकार के व्यक्तियों के लिए योगकी 
आवश्यकता है, क्योकि इससे उत्तम प्रकार के स्वास्थ्य ओर मनोवल दोनों 
की प्राप्ति होती है। 


योग की वुद्धिगम्य परिभाषा 


कृष्ण ते योग कौ परिभाषा प्रज्ञा-द्शंन के आधार पर इस प्रकार की : 
योग न कोई चमत्कार हैभौरनशरीरको त्नास्या पीड़ा पहुंचानाही 
योग है । जो बहुत खाता है, वहु योगी नहीं । जो विल्करुल नहीं खाता, वह्‌ 
भी योगी नहीं । जो बहुत सोता है, वह्‌ भी योगी नहीं । जो जागताही 
रहता है, वह भी योगी नहीं । तव प्रष्न है कि योगी कौन है ? इसका उत्तर 
है कि जो अपने आहार ओर विहार में सन्तुलित है, जो अपनी कर्मं-वेष्टाभों 
भे अति नहीं करता, जो सोने ओर जागने मे नियम का पालन करता है, 
उसी का योग-साधन ठीक है (६।१६, १७) । योग-साधना में मुख्य बात 
चित्त का नियमन है । जसे वायुविहीन स्थान में रखा हुआ दीपक्र एकटक 
हो जाताहै, वसे ही योगी का चित्त विषयों को वायु से विचलित नहीं होता। 
चित्त का निरोध, यही योग की सेवा का फल है । उस स्थिति में व्यक्ति को 
न वियोगका दुःख होताहै, न संयोगका सुख । सवकासार यहहैकि 
योगी बनने के लिए मन को वश मे करना आवण्यक है । 
इस पर अर्जुन को शंका हुई कि कम॑-कषेत्र में रहते हृए मन को किस 
भ्रकार शान्त बनाया जा सकता है । उसने स्पष्ट युक्ति से यही प्रन किया-- 
आपक्रा बताया हुमा योग सफल नहीं हो सकता, क्योकि चंचल मन कभी 
स्थिर नहीं होता । यह्‌ इन्द्रियों को मथ डालता है मन क। रोकना एसा है, 
` जसे हवा को वाधना । 
इस पर कृष्ण ने अर्जुन का खण्डन नहीं किया 1 उन्होने यही कहा कि 
तुम ठीक कहते हो । निःसन्देह॒ मन बहुत चंचल है भौर वश में नहीं आता। 
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फिरभीरउसे वशमेंलनेकेलिए दो मांह, एकं अभ्यास भौर दूसरा 
वराग्य। यदि इन दो उपायों से मनकोवशमेंनहींलाया जाय तोयोग 


कभी नहीं मिल सकता, पर इन उपायों से अवश्य ही मन को वश मेँ किया 
जा सकता है] 


योगसेचूक काडर 


भगवान्‌ का इतना निश्चित उत्तर पाकर भी अर्जुन को एक नया संशय 
उत्पन्न हो गया--यदि योग के लिए प्रयत्न किया जाय ओर वह सफल न 
हञा तो क्या स्थिति होगी ? कहींएेसातो नहींकि संसारकासूखभी 
छूटे ओौर ब्रह्य का सुख भी न मिले ? यह्‌ वही बात है, जिसे लोक मे कहा 
जाता दै कि दुविधामें दोनों गए माया मिली न राम ।' 

इस प्रकार के संणयवाद का समाधान कृष्ण के पास क्याहो सकता 
था? उन्होने अपनी संकल्पशक्ति को प्रकट करते हुए यही कहा-- हे अर्जुन, 
जो कल्याण का मागं है उस पर चलकर मनुष्य कौ दुगंति नहीं होती । इस 
मागं मजो जितना प्राप्त कर ले, उतना ही उसके लिए अच्छादहै।जो इस 
अध्यात्म-पथ को स्वीकार करता है, पर एक जन्म में उसे पुरा नहींकर 
पाता, वह्‌ फिर अगले जन्म में एेसी परिस्थितियों के बीच जन्मलेतादहैकि 
जहां उसे कल्याण-मागं को पूरा करने को अनुकूलता ओर सहायता मिलती 
दै। हो सकता है कि वह योगियोंके कूलमेंही जन्मलेले, यद्यपि एसा 
संयोग दुलभ ही दै ; किन्तु निश्चित है कि पूवं जन्म की उपाजित बुद्धि भौर 
संस्कार उसे अगले जन्म में प्राप्त होते है। उसका वह्‌ पहला संस्कार उसे 
फिर कल्याण-साधन की ओर खींच ले जाता है। हे अर्जुन, चाहे जितना 
पठो-लिखो, उसको तुलना मे सच्चे योग-मागं की थोड़ी-सी जिज्ञासा भी 
अधिक मूल्यवान है । इस प्रकार अनेक जन्मो मे चित्त के मल का शोधन 
करते हुए, इन्दो को वश मेँ करते हुए, कल्याण-पथ पर साधनापूरवंक 
चलते हुए, मनुष्य अन्त मं सिद्धि प्राप्त करता हौ है । तप्‌, ज्ञान ओर कमं 
इन सवकी तुलना में योग सर्वोत्तिम है । इसलिए योगी बनना उचितहै भौर 
उसके साथ ईश्वर की श्वद्धा अत्यन्त आवश्यक है । 
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सातवां अध्याय : ज्ञान-विन्ञानयोग 


सातवे अध्याय कौ संज्ञा ज्ञानविज्ञानयोग है। एक से नानाभावकी 
प्राप्ति विज्ञान दहै। अनेक से एक को ओर जाना ज्ञान कहलाताहै। येदो 
प्रकार की दृष्टियां हैँ । विज्ञान-दृष्टि रचना कौ प्रक्रिया है, इसे संचर भी 
कहा जाताहै! न-दृष्टिसे प्रलययामूलसखोतकी भोर लक्यहोताहै 
ओर नानात्व में व्याप्त एकता का अनुभव किया जाता है । इसे प्रतिसंचर 
भी कहते है । विज्ञान की दृष्टि अत्यन्त प्राचीन ओौर वंदिक दृष्टि है । एक 
मूल स्रोत से यह्‌ विविध सृष्टि किस प्रकार उत्पन्न हुई, इसकी गहरी 
छान-बीन प्राचीन भारतीय दशंन ओर धमै-ग्रन्थों मे पाई जाती है। 


परा ओर अपरा प्रकृति का मेद ओर स्वरूप 


कृष्ण ने विज्ञान कौ सृष्टि-परक्रिया को बहुत ही थोड़े शब्दों मे, किन्तु 
सुनिश्चित, स्पष्ट रीति से समञ्चाया है। इस सारे विष्व में तीन प्रकार की 
रचनाहै : 

(१) अपरा प्रकृति 

(२) परा प्रकृति 

(२) ईश्वर 

इनमे जो अपरा प्रकृति है, वह्‌ भौतिक एवं जड है । उसके ऊपर परा 
कृति कौ सज्ञा जीव है, जो चेतन है, किन्तु उसे भपरा प्रकृति रूप शरीर 
का आश्रय लेना पड़ता है । अतएव जीव को शरीरी कहा जाता है। इन 
दोनों से ऊपर ईश्वर तत्त्व है । वस्तुतः ईश्वर का ही अंश जीव है, जो 
अपरा प्रकृति या भूतं के धरातल पर (अवतरित) होता है । 

प्रश्न यह्‌ है कि परा ओर अपरा प्रकृति का स्वरूप वया है ? इसे गीता 
केये दो शलोक स्पष्ट रीति से वताते है: 

भूमिरापोऽनलो वायुः खं मनो बुद्धिरेव च। 


५ 


हृकार इतीयं मे भिन्ना प्रकृतिरष्टधा ॥ ४॥ 
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श्रपरेयंमितत्वन्यां प्रकृति विद्धि मे पराम्‌ । 
जीवभूतां महाबाहो ययेदं धायते जगत्‌ ॥ ५॥ 
यह विषय अन्यत्र पुराणों में भी बहुत वार आया है, उसे इस प्रकार 
समञ्चाजा सकता है] यदि हुम विश्व की विवेचना करें तो सवसे पहले 
स्थूल पंचभूत दिख।ई पडते है, जिन्हे पंच तत्त्व भी कहा जाता है । इन पंच 
तत्त्वों से सूक्ष्म मन है । उससे सूक्ष्म अहंकार है । कहीं-कहीं अहंकार भौर 
मन को एक ही तत्तव के दो रूप मानते हैँ । अहंकार से सूक्ष्म वुद्धि है । वृद्धि 
को महत्त्व भी कहा जाता है । महत्तत्त्व से सुक्ष्म स्वयं प्रकृति है, जिम 
अव्यक्त या प्रधान भी कहते हैँ। प्रकृति स्वयं जव भन्यक्त अवस्थामें 
रहती है तव उसके तीन गुण साम्य अवस्था में रहते ह । जव सत्व गौर तम 
इन दोनों मे रजोगुण लीन रहता है ओौर अपना विशेष प्रभाव प्रकट नहीं 
करता तो वह्‌ गुणों की साम्य अवस्था कहलाती है । तव प्रकृति अव्यक्त 
दगा में रहती है; किन्तु जव रजोगुण या गति तत्त्व प्रवल्ल हौ उठता दै तव 
प्रकृति मे महत्तत्त्व अहंकार ओौर पंचधूतों का क्रमशः विकास हो जाता 
है। प्रकृति की इस व्यक्त दशा को ख्याति" भी कहा जाता है, क्योकि इसमें 


समस्त रचना प्रकट-धावमें आ जातीदहै। 


महत्त्व ओौर अहंकार का भेद भो स्पष्ट रूप से समञ्च लेना चादिए। 
समष्टि को महत्त्व कहते हँ ओर व्यष्टिको मनया अहंकार कहा जाता 
है । अंग्रेजी शब्दों मे महत्त्व या समष्टि को युनिवसंल भौर अहं या व्यष्टि 
को इन्डिवीजुअल कह सक्ते ह । समष्टि-भाव से जव शक्ति किसी विन्दु 
पर अभिव्यक्त होती दै, उसे ही मन या अहंकार कहते हैँ । वही केन्र में 
आई हई चेतना जीव कहलाती दै । 

सष्टि-रचना के लिए यही प्रकृति पहले एक पुतला तयार करती है । 
उसमें पांच भूत, मन ओर अहंकार एवं बुद्धि ये आठ तत्त्व पृथक्‌-पृथक्‌ 
रहते है, किन्तु यह प्रकृति तत्त्व अचेतन ओर जड़ है, इनको एक में मिलाने 
वाला चेतन तत्व जीव है, जो जड की अपेक्षा निए्चय ही ऊंची सत्ता रखता 
है । इसलिए केवल जड श्रकृति को अपरा ओर उसके ऊपर प्रतिष्ठित चेत- 
नात्मक जीव को परा कहा गया है । अपरा प्रकृति भौर परा प्रकृति के 
दोनामभौरभीहै। अपराया भौतिक प्रकृति को क्षर ओर परा प्रकृति 
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को अक्षर कहा जाताहै। भूतोंकी संज्ञा क्षर ओौर कूटस्थ जीवकी संज्ञा 
अक्षर है, जसा कि गीता में आगे चलकर कहा है : 
क्षरः सर्वाणि भूतानि कूटस्थोऽक्षर उच्यते । 
(गीता १५।१६) 


ज्ञान ओर विज्ञान 


जव तत्त्वों का विचार प्रकृति की ओर से किया जाता है तव अपरा 
मौर परा इन संज्ञाओं का व्यवहार करते हैँ । जव पुरुष कौ ओर से तत्त्वों 
काविचार किया जाताहै तोपरा प्रकृतिको अक्षर पुरुष ओौर अपरा 
भ्रति को क्षर पुरुष कहा जाता है । इन दोनों पुरुषों से ऊपर ओर इनका 
नियामक अव्यय पुरुष है । उसे गीता में पुरुषोत्तम कहा है । उसे ही अज 
भी कहते है । जीव की समस्या यही है कि वह प्रकृति कै प्रलोभनं से ऊपर 
उठकर अव्यय पुरुष या पुरषोत्तम ईश्वर का अनुभव करे । प्रकृति की संञा 
मौर व्यवस्था को पहचानना इसका नाम विज्ञान है ओौर प्रकृति से ऊपर 
उठकर ईश्वर को पहचानना, यही ज्ञान की दृष्टिहै। इस अध्यायके 
आरभ मे भगवान्‌ ने यर्जुन से यही कहा फिर तुम्हे विज्ञान कौ दृष्टि ओर 
ज्ञानको दृष्टि दोनों वताता हू क्योकि दोनों को जान लेने पर ही व्यक्ति 
की जानकारी परिधूणं बनती है । ज्ञान अौर विज्ञान दोनों को मिलाकर जो 
नई वुद्धि उत्पन्न होती है, उसे ही छृत्स्न-ज्ञान कहा जाता है । कोई मनुष्य 
केवल विज्ञान मे रुचि रखते ह गौर यथासम्भव सृक्ष्म रीति से प्रकृति की 
रचना पर विचारकरते है । कोई एसे होते है,जो प्रकृति की उपेक्षा करते ह 
मौरके वल चैतन्य तत्त ईश्वर में ही रुचि लेते है । पहले प्रकार के व्यवितयों 
को कमंमार्गी भौर दूसरे प्रकार के व्यक्तियों को ज्ञानमार्गी कटा जाता 
है, किन्तु जपने भाप में ये दोनों ही अधूरे है। इहै पुरा वनाने के लिए 
दोनों के गणो को मिलाना आवश्यक है। गीताके उपदेश कायही मर्म॑ 
है। ऊपर जिते अपरा प्रकृति कहा है, वह्‌ एक पतला है, जिसे शरीर कहा 
जाताहै। इस शरीर मेँजो पंच भूत है वे भपनी शक्ति से पंचीकरण- 
प्रक्रिया के द्वारारूप, रस, गन्ध, शब्द, स्पशं इन पांच तन्मात्राओं को भौर 
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इनको अनुभव करने के लिए णंच ज्ञानैन्दियों भौर पांच कर्मेन्द्रियं को 
विकसित,कर लेते है । इन वीसों के विना शरीर का पूरा विकासनहीं होता । 
दसों इद्दरियों के ऊपर जो शवित उन्हे नियमित या अनुशासित करती है, वही 
मनहे। उसे इन्द्रियानुगामी मन भी कहा जाताहै। किसी भी इन्द्ियका 
सम्बन्ध मनसे टूट जाय तो वह्‌ इन्द्रिय अपना काम नहीं कर सकती । उसी 
मन काओर ऊंचारूप अहुंयाव्यष्टिकी चेतनाहै, जो एक-एक शरीरमें 
प्रकटहो रही है । जितने शरीर है, उतने ही अहं है । प्रत्येक अहं भी पृथक्‌- 
पृथक्‌ जीव या शरीरी हैँ) उसे ही शरीर की गति या चैतन्य-शक्तिकेरूप 
मेहम दूसरों मे देखते ओौर अपने मे अनुभव करते ह| अव एक उस प्रकार 
की समष्टि की कल्पना करनी पडती है, जो इन पृथक्‌-पृथक्‌ व्यष्टिं या 
जीव-रूप चैतन्य-केन्द्रो का खोत है, उसे ही महत्तत््व कहते हैँ । इन शब्द 
का अथं स्वयं प्रकटहै:जो महत्‌ है वही समष्टिदहै। 

महान्‌ या समष्टि को वंदिक भाषा मे महिमा, परमेष्ठि या विराज्‌ 
भी कहा जाता है । जव विराज्‌ या महत्तत्त्व के भीतर परम पुरुष ईश्वर 
का पृष्टि-संकल्प प्रकट होता है तो उसी संकल्प को कामया मन कहते हैँ 
ओर वह॒ अनेक व्यक्तिगत केन्र केरूपमेंप्रादुमूत होता है। एक-एक 
ब्रह्माण्ड या जगत्‌ उसी का एक-एक केन्द्र है । इसी प्रकारं प्रत्येक व्यविति 
या प्राणी भी उसी महत्‌ तत्तव का व्यष्टि भावमेंआय। हुभा रूपहे । 


ईष्वर-तत्तव को व्याख्या 


संक्षेपमें अपरा भौर परा प्रकृति का उपदेश करके कृष्ण ईश्वर तत्व 
की व्याख्या करने लगते ह। यहां जसा अन्यत्र भी है। उन्होने अपने आपको 
ओर ईष्वर को अज्ञेय माना है गौर इसीलिए कहा है कि मँ अनेक रूपों में 
सर्वत्र व्याप्त हं भौर यह सारा विश्व मृञ्ञमे ेसा पिरोया हुआ है, जसे 
वहत से मन के एक धागे में पिरोये रहते दै । मृङ्ञसे परे ओर कुछ नहीं है । 
मही संसार की उत्पत्ति ओर प्रलय कास्थानहूं। पृथ्वी की गन्ध मौर 
अग्निका तेज ही हं । सब भूतो ओरं प्राणियों का सनातन बीजम ह्‌। 
जीवन याप्राणया जीवरूपी चेतना ह । जड प्रकृति में जो सत्व, रजः 
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तम नामक तीन गुण है, वे सव मेरे ही कारण हैँ । वे मृञ्ञसे उत्पन्न होते है 
म उनसे नहीं । इन तीन गुणो से मिलकर वनी हई जो प्रकृति है, वह मेरी 
दिव्य माया है, उससे पार पाना कठिन है) पर यदि कोई इसके पार हो 
जाय तो वह्‌ मेरे निकट पहुंच जाता है ! प्रकृति के भेदों से ऊपर उठकर 
उनमें व्याप्त ईश्वर तत्तव को जानना, यही तो ज्ञान है । सवकुं ईश्वर 
काहीरूपहै, एसा मानने वाला ज्ञानी महात्मा दुलभ है । 

यहां लोग भेद-दृष्टि-स्वीकार करके अनेक देवताओं को पुजने लगते 
है (७।२०) । वह भी ठीक है, क्योकि मँ नहीं चाहता कि उस प्रकारकी 
भेदमयी श्रद्धा को विचलित करू । पर उस पूजा-श्रद्धा का फल सीमित है । 

ह कुछकालकेलिएहीमनको प्रभावित करता है । देवों को पजने वाले 

उन-उन देवों को ही प्राप्त करते है पर उनसे ऊपर उवठ्करजो ईश्वर की 
उपासना करता है, उसे हौ ईश्वर का सच्चा ज्ञान मिलता है। मतो अव्यय 
मौर अव्यक्त हूं । मृज्ञे अलग-अलग देवों के रूप में प्रकट हेज मानना ऊंची 
समज्ञदारी नहीं । ईश्वर को जीवों के वतमान, भूत ओर भविष्य सव जन्मों 
का पता है; पर अनादि अनन्त ईश्वर को कौन जानताहै? 

जरा-मरण से छटने के लिए ईश्वर को जानना ही एकमात्र साधन है । 
इसके लिए कई वातो को स्पष्ट अलग-अलग जानना चाहिए । वे छह वाते 
इस प्रकार हँ: ब्रह्म, अध्यात्म, कमं, अधिभूत, अधिदैव ओर अधियज्ञ । 


आठवां अध्याय : अक्षरब्रह्मयोगः अर्जुन के ह्‌ प्रषन 

आवें अध्याय का नाम अक्षरब्रह्मयोग है । उसका आरम्भ इन्हीं खह 
भ्शनों की जिज्ञासासे होता है। जैसे ही भगवान्‌ ने इन छहों का उल्लेख 
कियागवंसेही अजुन के मन मे यह्‌ स्वाभाविक इच्छा हुई कि इन छह 
तत्वों का स्वरूप ओर भेद जाना जाय । 





दद 
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ब्रह्म क्या ? 


पहला प्रष्न ब्रह्म के विपय मेँ है । उसका स्पष्ट उत्तर यही दिया गया 
दैकिअक्षरही परब्रह्महै। वेदों में ओर उपनिषदों म अक्षर-तत्वका 
वहुधा उल्लेख आता हे । गीतामें भी कहा है करि सच्ची वेदविद्या अक्षर के 
ज्ञानको ही विद्या है (यमक्षरं वेदविदो वदन्ति, ८।११) । 

सनातन चैतन्य तत्व की संज्ञा ही अक्षर है1 वह परत्रह्म ईश्वर का ही 
स्वरूप है । उसी महान्‌ सूयं की एक-एक किरण एक-एक जीव है । सम्पूणं 
बरह्म कौ ज्योति का प्रतीक सूयं है (ब्रह्म सूयं समं योतिः यजु० वेद 
२३।४८) । 

ब्रह्य ज्ञान के अतिरिक्त वेदों करा ओर कोई लक्ष्य नहीं है } ब्रह्म-विद्या 
ही वेद-विद्याहै। यदि विस्तारमें जायं तो ब्रह्मसम्बन्धी विद्या का कोई 
अन्त नहीं है, वह सहखधा कहलाती है 1 उसके वणेन के लिए अनगिनत 
शब्द चाहिए । किन्तु एक युक्ति एेसी है कि केवल एक अक्षरसेही ब्रह्म 
काज्ञान हो सकता है। वह्‌ अक्षर ञ््कार है (ॐ इत्येकाक्षरं ब्रह्म, 
८।१३) । इस एक संक्षिप्त पद को जान लेने से सवर जान लिया जाता 
है । फिर कुछ जानना शेष नदीं रहता । यह कहने-सुनने की वात नही, 
अनुभवमे लाने की विद्याहै। 


अध्यात्म क्या? 


अर्जुन का दूसरा प्रणन अध्यात्म के विषय में है । अध्यात्म कौ चर्चा 

` बहुत वार आती है। पर वहु अध्यात्म क्याहै ? इक्षका उत्तर है कि 
स्वभाव ही अध्यात्म है (स्वभावोध्यात्ममुच्यते, ८।३) । 

इसका तात्पयं यह है कि जो अपना भाव अर्थात्‌ प्रत्येक जीव की एक- 

` एक शरीर में प्रथक्‌-पुथक्‌ सत्ता वही अध्यात्म है। समस्त सृष्टिगित 

भावों की व्याख्या जव मनुष्य-शरीर केद्वारा कीजातीहै तो उसेही 

: अध्यात्म व्याख्या कहते है । शरीर मे आया हृञा प्राण ही अध्यात्म का 

: मुख्य लक्ष्य गौर आधार है । कह सकते है कि अधिभूत, अधिदेव आदि 
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सवमें अध्यात्म सवसे महत्वपूणं है, वयोक्रि अपना अस्तित्व न रहने से 
फिर मानव में कु शेष नहीं रहता । इसलिए मनुष्य को उचित है करि 
चारों ओर अपना ध्यान ले जाते हुए अध्यात्म कौ उपेक्षा न करे । 


कमे क्या? 

अर्जुन का तीसरा प्रश्न कमं के सम्बन्ध मेहैकि कमं व्याह? इस 
परष्न का उत्तर यह है कि पंच भूतों को ओर वृद्धि, चित्त एवं अहंकार के 
भावों को अस्तित्व में लाने वाली जो प्रक्रिया है, वही कम॑है। कर्मकी संज्ञा 
चेष्टा ह । स्वयं अव्यक्त प्रकृति के अभ्यन्तर में इस प्रकार कीचेष्टयाकाजो 
आविभवि होता है उसी से कमं का निर्माण होता है । यह कमं समण्टिके 
धरातल पर ओर व्यष्टिकेधरातलपरदोरूपोंमें देखा जाता है । दोनों 
का परस्पर घनिष्ट सम्बन्ध है । 


-अधिभूत क्या? 


अर्जुन का चौथा प्रश्न अधिभुत के सम्बन्ध में है । इसका उत्तर सरल - 
मौर स्पष्ट है करि पंच भूतों काजो संगठन है, वही अधिभूत दहै ओौर उसे 
क्षर भी कहते है क्योकि उसका संस्थान ओर संगठन नश्वर है । भूतो का. 


स्वभाव हैकिवेकारण पाकर मिल जाते है ओर कारणव ही कुपित 
होकर भलग हो जाते हैँ । प्राणियों के शरीर में भूतो के संगठन ओर विघटन 


की यह्‌ क्रिया बरावर देखी जाती है । जीवन ओौर मृत्यु इसी के वशवर्ती ` 
है । भृतो की संघटना के नियम से कितना सुन्दर वाल-शरीर प्राप्त होता 


दै; किन्तु शनः-शनः उसकी सम्भावनाएं क्षीण हो जाती हैँ भौर अन्तमेः 
पाचों भूत चेतना से विमुक्त हौ जाते है। 
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अधिदेवत क्या? 


अर्जुन का पांचवां प्रश्न अधिदैवत के विषय मेंहै। अधिदैव ओौर 
अधिदेवत एकह शब्दके दो रूप दँ । समष्टिगत ब्रह्माण्ड मे गौर पाथिव 
जगत्‌ में भी, ईश्वर की जौ दिव्य शक्तियां है, उन्हं ही अधिदेवत कहते है । 
उन्दींसे इद्दियोंकाभौर मन का विकास होता दै। वस्तुतः प्राणात्मकः 
णक्ति को ही द॑व कहते हँ । जहां प्राण है, वहां देवों का निवास निष्चितहै । 
इस शरीर में जवतक प्राण की सत्ता है तवतक इसे देवतत्त्व कहा जाता 
है 1 एक प्रकार से पंच भूत तो शरीर के साथ अन्त तक रहते ही है, केवल 
दैवी शिति ओर प्राण ही विमुक्त हो जाता है । वस्तुतः वेदों की समस्त 
विद्या एकमात्र देवविद्या ही है । इन देवों के अनेक नाम ओर रूप है, किन्तु 
मूल तत्व एक ही दै, जिससे “एको देवः' कहा गया है । उस एक देव को ही 
वेदिक परिभाषा में अग्निकहते हैँ 1 "अग्नि सर्वाः देवताः, यह्‌ एेतरेय ब्राह्मण 
का वचन है, अर्थात्‌ जितने देव ह, वे सव अग्निके ही रूप है । यह्‌ अग्ति- 
तत्त्व प्राणकी ही संज्ञा है । ब्राह्मण ग्रन्थों में बहुत प्रकार से इसकी व्याख्या 
कीगर्दृहै।जोमग्नि है, वहप्राणही है । इसप्रकार प्राण ओर मधिदेव,ये 
परस्पर पर्यायवाची हँ भौर इनकी सत्ता जैसे ब्रह्माण्डमें है, वसे ही पिण्डः 
देह मेहै। 


अधियज्ञ क्या? 


अर्जुन का छटा परए अधियज्ञ के विषय में है । यज्ञ दो दै । इस विराट्‌ 
सृष्टि में प्रजापति का महायज्ञ है, अथवा यों कहा जाय किं सारी सृष्टिही 
यज्ञरूप है । उसी विराट्‌ यज्ञ के अनुसार मनुष्य-णरीर कौ रचना हुई है, 
जिसमे समस्त देवता ओर पच महाभूत अपने-अपने प्रतिनिधियों के रूपमे 
विद्यमान । इस शरीरम जो प्राण या चेतना है, उसका अत्यन्त रहस्यमय 
भौर गूढ़ कायं हो रहा है । जिसे शरीर कहते है, वह प्राण ओर भूत दोनो 
के मिलने से बनता है । इसी का नाम अधियज्ञ है । 
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इन छः प्रष्नो के रूप से प्राचीन वेदिक संकरेतोंकी सन्दर ओौर स्पष्ट 
च्याख्या एक जगह पाई जाती है । 


ओंकार रूप : अक्षर ब्रह्य 


इसी प्रसंग मे अक्षरब्रह्म क। जो पहले प्रन का विषय है, कु विस्तार 
से विवेचन किया गया है । यहां यह्‌ स्मरणीय है कि अक्षर के दो अर्थ है। 
एक तो वह परब्रह्म का वाचक है, दुसरे वाणी के द्वारा जिन शब्दों का 
उच्चारण होता है, उनके न्यूनतम पद को भी अक्षर कहते हँ । शब्दमयी 
वाणी अक्षरों का समुदाय है । वह्‌ वाणी ही वाक्‌ है। वह वाक्‌ पर्रह्मके 
रूपमे या शब्द-ब्रह्म के रूप में सहस्ाक्षरा अर्थात्‌ अनन्तअक्षरों वाली है 
वहां क्रिसी शब्दात्मक अक्षर का उच्चारण नहीं होता, अतएव वह्‌ अमृत 
वाक्‌ कही जाती हं । वह्‌ वाक्‌ का स्थित्यात्मक रूप ह, वही एकपदी या 
अपदी वाक्‌ है । उक्त एक पदी वाक्‌ का प्रतीत ओंकार माना गयाहै, जैसा 
यहां कहा है : 

ओोभित्येकाक्षरं परब्रह्म (८।१३) 

अक्षर व्रिद्याकी दृष्टिसे ओंकार भौर अक्षर ये दोनों पर्याय माते 
गए है । जंसे ब्रह्म गुणातीत या निर्गुण ओौरत्रिगुणात्मकभीरहै, वैसे ही 
ओकार की स्थिति है । उसे सम्मिलित खूप में अधंमात्रात्मक कहा जाता 
है ओर दूसरी ओर उसीमें अ-उ-म्‌ये तीन माच्राएंमी मानी जाती है| 
उप्तका त्रिगुणात्मक रूप ही तिमातरात्मक विषय है। 

ग्यारह श्लोक मे ओकार को ब्रह्म का संक्षिप्त पद (संग्रह पद) कहा 
गया हे । कठोपनिषद्‌ मे भौ यह्‌ सिद्धान्त पाया जाता है । प्रश्न हो सकता 
है कि इसका रहस्य क्या है? इसका उत्तर इस प्रकार है : यह्‌ संसार पांच 
तत्त्वों से वना है, उनमें आकाण सवसे सूक्ष्म है । ओंकार या अक्षर उसी 
आकाशकेद्वारावायुके गावात से उत्पन्न किया जाता है । उसकी वास्त- 
विक भौतिक सत्ता उस कम्पन, स्पंदनया तरगोंकेरूपमेंहै, जो शब्द से 
उत्पन्न होती है । यह्‌ ध्वनि नितान्त भौतिक तत्त्व है । अतएव पंच भुतों 
से वना हुआ जितना भी जगत्‌ है, उसका एक सूक्ष्म नमूना ओंकार की 
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ध्वनि को मान लिया गयाहै। यही ओंकार प्रत्येक व्यवित के कण्ठ से जव 
निकलता है तो उसका कल्पनात्मक स्वरूप भिन्त-भिन्न होता है । जसे 
प्रत्येक शरीर में रक्त, मांस, मज्जा, अस्थि, मेदा मौर मलमूत्र के उच्चार 
अलग-अलग है, जिनकी परीक्षासे शरीरके आरोग्य ओौर निर्दोष या 
सदोप स्वभाव का परिचयप्राप्तहौजाताहै, वसे ही कण्ठ से उच्चरित 
वाणीकेद्रारा मनुष्यके शरीर की प्रकृति का ठीक परिचय प्राप्त हो सकता 
है । इसी रूप में प्रत्येक मनुष्य के कण्ठ से उच्चरित बकार वह्‌ संक्षिप्त 
पद है, जो उसकी पांचभौतिक देह्‌, पंचप्राण ओर पंचकोपों का सूक्ष्म भौर 
स्थूल परिचय देता है, जंसे शरीर की रचना में जागरण, स्वप्न, सुपृप्ति 
नामक तीन अवस्थाएंहै, वसे ही ओंकारमे तीन मात्राएहै, अ माबा 
जाग्रत, उ मात्ना स्वप्न ओौरम्‌ मात्रा सुषुप्ति की परिचायक है । इन तीनों 
के अनन्तर एक मान्ना-विहीन या अमान्न अवस्था है। उसे तुरीयावस्था 
कहते हँ । इस प्रकार यदि ब्रह्मा कौ सारी सुष्टि काओौर मनुष्यके शरीर 
का न्यूनतम नमूनालेनाहो तो वह ओंकार के रूप पे लिया जा सकता है । 

अक्षर ओर्‌ क्षर, अव्यक्त ओर व्यक्त, अमात्र ओर त्रिमात्र, इन दो 
कोटियो कीओर ध्यान देते हुए, गीताकार ने इनके सम्बन्ध में विश्व केदो 
विभागों कौ ओर आकृष्ट किया है। यह्‌ न्दरूपभाव ब्रह्मा का विधान है। 
इसके विना संसार की रचना ओरं प्रवृत्ति संभव नहीं । इसलिए इन्हुं जगत्‌ 
की शाश्वती गति कहा है । इनमे एक सफेद ओर दूसरी काली गति है । ये 
ही ऋगवेद के णुव्ल रजस्‌ ओौर कृष्ण रजस्‌ का ठीक उल्टा है । अग्नि, 
ज्योति, दिन, णुक्ल पक्ष, उत्तरायण, ये णुक्ल-गति के प्रतीक है । भूमि, 
रात्रि, कृष्ण पक्ष, दक्षिणायन, ओौर चन्द्रमा, ये प्रकृति कौ काली गति यां 
कष्ण रजस्‌ को प्रकट कर रहै हैँ । दिन वेत, रात्रि अधेरी क्यों है? उत्तरायण 
ओौर दक्षिणायन में किस प्रकार का भंदटै? इस प्रकार के अनेकः 
प्रन विश्व-रचना के सम्बन्ध में तुरन्त पूच्ैजा सकते हँ मौर उनका यथां 
उत्तर टीक यही है। संसारकामूल कारणजो गति तत्त्वहै,उसीकेदो 
भेद है । यह चक्रवत्‌ गति है । वह्‌ जव एक ओर ऊंचे चढत है ओर दूसरी 
ओर नीचे उतरती ह, तभी पहिया घूम सकताहं । काल ही संसार को 
घुमाने वाला चक्र या पहिया हँ । उसी के दो अद्धं भाग अहोरात्र, दशं- 


१६८ भारत-साविती [६. भीष्म पर्वं 


पौणंमास, शुक्ल पक्ष ओर कृष्ण पक्ष, उत्तरायण ओौर दक्षिणायन आदि 
रूपो मे हमारे सामने घूमते रहते दै । इन्हीं दो गतियो कौ व्याख्या प्राचीन 
काल मे अहोरात्र वाद कहलाती थी, उसी की ओर संकेत करते हए ञाठ्वां 
अध्याय समाप्त होता हँ । । 


नवां अध्याय : राजविद्या 


गीता के नवे अध्यायका नाम राज-विद्या राजगरह्ययोग है । इसमें 
चताया है कि किस प्रकार ज्ञान ओौरकमंका सन्तुलन ही जीवनधाराहै। 
भारत के धमं तत्त्व भौर दर्शन का मुख्य लक्षय यही हे । इसकी परम्परा वैद 
से लेकर कालान्तर म भी चली आई है । यह्‌ सव विद्याओं में रेष्ठ होन के 
कारण राज-विद्या कटी गई है । इसे ही सव अध्यात्म तत्त्वों मे या उपनिषदों 
कैज्ञानमेंसर्वोपरिहोनेकेकारण राजगुह्य भी कहा गया । यह्‌ एक एसा 
योग है, जिसमें ज्ञान ओर विज्ञान अर्थात्‌ व्यावहारिक लोक-जीवन भौर 
अध्यात्म-मागं दोनों का समन्वय होता है। यह धर्म-मागं अत्यन्त पवित्र 
कहा गया है, क्योकि इसमे आत्मा का प्रकाश भौतिक प्रकृति के क्षेत्र मे भर 
जाता है ओर उसकी मलिनता को हटाकर उसमे पवित्रता भर देता है। इस 
मागं कौ सवसे वड़ी विशेषता यह हैकि यह्‌ कहने-सुनने की वात नहीं है। इसे 
तो जीवन में प्रत्यक्ष उतारा जाता है । जवतक यह ज्ञान जीवने खरा 
न उतरे तवतक इसका कुछ मूल्य ओर लाभ नहीं है । इसके लिए गीताक्रार 
क प्त्यक्षावगम शब्द बहुत ही महत्त्वपुणं है (६।२) । भारतीय विचारकों 
ने ज्ञान कै दो भेद कयि ये- एक गन्दत्रह्म अर्थात्‌ ब्दो के रूप मे शास्त्रों 
का महानूभण्डार; बहभौ एक निधिहै, पर वह्‌ अपने में अपर्याप्त है । जव 
शास्त जीवन मे भाने लगता है तो उसे योग कहते हैँ । अतएव आचार्यो ने 
स्पष्ट लिखा कि शास्त्रीय शव्दज्ञान में जो ब्रह्मा की भांति ही पण्डित हो 
जायतो भी उसका पद नीचा है गौर योगकेमागं मेचलनेका जिसने 
भारम्भही क्रियाहो तो वह्‌ पहले की अवेक्षा ऊंचा पद रखता है (जिज्ञा- 
सुरपि योगस्य शब्दत्रह्माति वतते (६।४४) । जीवनं मे जो ज्ञान को उधार 
बाटता है, उसके प्ले कख नहीं पड़ता; पर जो सीचे हृए ज्ञान को नगद 
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कर लेता है, अर्थात्‌ अनुभव में ले आता है, वही उस ज्ञान का सच्चा धनी 
दै । चाहे मौर सव शास्त्र कहने-सुनने के लिए ही हं, पर सध्यात्मज्ञान तो 
अवए्य ही जीवन के अनुभवमें लने योग्य है । भगवान्‌ ने तोजौर भी आगे 
वद्कर यहं आएवरासन-परक वाक्य कटा है क्रि सच्चे मन से यदि मनुष्य 
प्रयत्न करे तो इस मागं का आचरण सरल ओर सुखदायी है (सुसुखं कर्तुम्‌ 
६।२) । फिर धमं-युक्त होने के कारण यह्‌ एेसी उपलब्धि है, जो अग्यय 


है, अर्थात्‌ छी जती नहीं । जो जितना प्राप्त कर्‌ ले, उतना ही श्रेयस्कर है । 


मनुष्य को इस विश्वास के साथ इस मागं पर आगे वदना चाहिए 1 जो इस 
श्रकार की श्रद्धा से चलतेरहै, वे इस धमं को प्राप्त कर लेते हैँ (६।३) 1 


भगवान्‌ का दन्य स्वभाव 


इसके अनन्तर भगवान्‌ के उस स्वरूप ओौर शक्ति की ओर ध्यान 
दिलाया गया है, जिसके द्वारा वे सवम हँ ओर सवसे उपर भी है, अर्थात्‌ 
आसक्ति ओर अनासवित्त एवं कमं ओर ज्ञान के सम्मिलन का उदाहरण 
स्वयं ईश्वर की सत्ता है । उसे एेश्वर-योग कहा गया है (६।५) । इसे 
देवने के लिए कहीं दुर जाने कौ आवश्यकता नहीं । वह सव भूतो मे है, 
जैसे आकाण भौर वायु सर्वत्र है। मै सवमें रहते हए भी सवसे उदासीन 
हुं । कोई कम॑ मृञ्ञे नहीं वांधता । मेरी देवी प्रकृति याते दिव्य स्वभाव 
को महान्‌ या विकसित आत्मा वाले व्यक्ति पहचान लेते है भौर मेरे भक्त 
बन जाति है । मेरी सत्ता को पहचानने का एक दूसरा भौ प्रकार है, उस 
दृष्टिकोण से एक ईश्वर को सवम विद्यमान देखा जाता है । उसका नाम 
ज्ञान-योग है । मँ यज्ञ हृ, मँ समिधा ह, म सोम हु, मँ गौषधि हूं, मँ मंत हू, 
मही दुःख हूं ओौर भँ ही अग्नि ओौर आहति हं । इस संसार्‌ का पितामह, 
पिता-माता, धाता, भर्ता, प्रभू, साक्षी, सुहृद्‌ भँ ही हुं । ऋक्‌, यजु, साम 
ओर पवित्र ओंकार, सव ईश्वर के रूप हैँ । सत्‌ भौर असत्‌, अमृत आौर 
मृत सभी ईश्वर कौ सृष्टि हैँ भौर वह स्वयं सवे है ! यह दुष्ट जिनको 
मिल जाती है, वे अनन्यभावसे ईश्वर का चिन्तन करते है । ईश्वर के लिए 
न कोई प्रिय है, न कोई अग्रिय, वह्‌ सवं भृतो मे ससान रूप से है । अतएव 


निक + न 
| 
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यदि कोई पापाचारी व्यविति भी अपने मन कोपापसे मोड लेता हैतो | 
वह्‌ साधु बन जाता है । फिर उसे भी जीवनमें शान्ति ओौर सद्गति प्राप्त 


होती है। 


दसवां अध्याय : विभूतियोग | 
लोक-देवता 


ईएवर-चर्चा कं प्रसंग मे एक प्रष्न यह उठ खड़ा हुआ कि जो लोग 
भगवान्‌ को छोड़ कर दूसरे देवताओं की पूजा करते दै, उनकी क्या गति 
होगी ? लोक में बहुत से देवता है गौर अपनी-अपनी रुचि के अनुसार उनके 
पूजने वाले भी अनेक है प्रत्येक मनुष्य के भीतर जो उक मन की रुचि है 
वह भी भगवान्‌ के संकल्प का रूप है ओौर उसके लिए विष्णुघमंत्तिर 
पुराण के लेखक ने "रोचेश' इस नये शब्द का व्यवहार कियादहै) जिसको 
जिस देवता में रुचि होती है अथवा जीवन कौ जिस किसी कायं में प्रवृत्ति 
होती है, वही उसका "रोचेश' है । विष्णुधर्मोत्तिर भध्याय २२१में इस प्रकार 
के लगभग १२५ देवताओं को सूची दी गर्ईहै। गीताकारके सामनेभी 
यहां इस तरह्‌ का प्रन उठ खडा हुभा कि लोक-देवता कौन-कौन से है ? 
यह सामग्री कुद अध्यात्म दृष्टि से महत्व कौ नहीं, किन्तु लोक-वात्ता-णास्त्र ` 
के लिए महत्व कौ है । 
पहले तो गीताकार ने भगवान्‌ के मूख से एक सामान्य नियमः 
कहलाया है : 
यान्ति देवव्रता देवान्‌ पितृन्‌ यान्ति पितृत्रताः। 
भूतानि यान्ति भूतेज्या यान्ति मद्याजिनोऽपि माम्‌ ॥ (६२५). 


ब्रत का अथं 


दस लोक का श्रत" शब्द पारिभाषिक है ओर उसका अथं किसी: 
देवता विशेष की भक्ति ओर पूजा से है । यहां यजन का भी वही विशेषः 
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अथं है, अर्थात्‌ लोक में चालू रीति से देवताओं कौ पूजा करना । 

व्रत शब्द के इस विशेष अथं के लिए सुत्तनिपात कौ निहेस नामक 
टीका देनी चाहिए । उसमें भिन्न-भिन्न देवताओं के ब्रतयाभक्तिद्धारा 
अ।त्मणृद्धि बताने वाले २२ सम्प्रदायो का उल्लेख हे । उनमें से प्रत्येकको 
व्रतिक कहा गया है । जसे हस्तिक व्रतिक, अश्व व्रतिक, गो व्रतिक, कुक्कुर 
व्रतिक, काक व्रतिक, वासुदेव व्रतिक, वलदेव त्रिक, पू्णंमद्र व्रतिक, 
मणिभद्र व्रतिक, अग्नि व्रतिक, नाग ब्रिक, सुपर्णं व्रतिक, यज्ञ व्रतिक, असुर 
व्रतिक, गन्धर्वं व्रतिक, महाराज ब्रत्तिक, चन्द्रमा व्रतिक, सूर्थव्रतिकर, इन्द्र 
व्रतिक, ब्रह्मा व्रतिक, देव व्रतिक, दिशा व्रतिक । मिलिन्द प्ल पृष्ठ १९१ 
पर इसी प्रकारके कं लोक देवताओं कौ सूची है, उपकरौ सहली टीकामें 
उन देवताओं को मानने वालो को भत्तियो, अर्थात्‌ भक्त कहा गया है । 
व्रतिक ओर भक्तिकर एक-दूसरे के पर्याय है| 


मह्‌ नामक लोकोत्सव 

इक प्रकार की पूजा-मान्यता को लोक मे मह्‌ कटा जाता था } "नाया- 
धम्म कहा" नामक जैन ग्रन्थमें लिखा है कि राजगृह नगर में बड़े-बड़े लोग 
निम्नलिखित मह्‌ या देव-यात्रा में इकट्‌ठे होते थे । जसे इन्द्र मह, स्कन्द 
मह, द्र मह, शिव मह्‌, वैश्रवण मह्‌, नाग मह, यक्ष मह्‌, भूत मह्‌, नदी 
मह, तडाग मह, वृक्ष मह्‌, चंतय मह्‌, पवंत मह्‌, उद्यान मह्‌, गिरि यात्रा 
मह्‌ (नायाधम्म कहा १।२५)। इसी तरह की एक दूसरी सूची रायप सेणिय 
(राज प्रएनीय) सूत्रम भी पाई जाती है, जसे इन्दर मह, स्कन्द मह्‌, रुद्र 
मह, मुकुन्द मह्‌, शिव मह्‌, वैश्रवण मह्‌, नाग मह्‌, यक्ष मह, भूत मह, स्तुष 
मह्‌, चैत्य मह्‌, वृक्न मह्‌, गिरि सह्‌, दरी मह, अवट मह्‌, नदी मह्‌, सर मह, 
सागर मह्‌ (कण्डिका १४८} । 

महाभारत में भी इस तरह के महं नामक देव-उत्सवों का उल्लेख 
मिलता है, जंसे--गिरि मह, (महा १४, ५६, १३), रेवतक मह (मादि 
पवं २११।२), ब्रह्ममह । महाभारत आदिपवं १५२१७; में इसे ही 
ब्रह्मा का समाज या विराट्‌ ब्रह्म महोत्सव भी कहा गया ह । इसी प्रकार ` 


व - नो 
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काम मह ओर धनुर्‌मह के नाम शरी मिलते है । वाल्मीकि रामायणमें 

जिसे जनक का धनुष-यज्ञ कहा जाता है, वह धनुमंह का हीरूपथा। इस | 
सूची ओर संस्थाको ध्यान स रखकर यदि हुम गीता के १० वे अध्यायमें । 
बतायी हुई भगवान्‌ की विभूतियों की सूची को देखे तो यह्‌ वात स्वयं | 
समज्ञमेआ जाती है कि गीताकार ने आधुनिक लोक-वारत्तायालोक का | 
अध्ययन करने वाले पण्डितो कौ भांति अपनी सामग्री का संकलन किया | 
है । इस सूची को गीताकार ने विभूति कानाम दिया है ओर कुछ विस्तार | 
से कहने की वात को भी स्वीकार क्रिया है (विस्तरेण आत्मनो योगं विभूति 

च अनादंन । भूयः कथय तृप्तिह शृण्वतो नास्ति मेऽमृतम्‌ १०।१८)। गीता 

मे इन देवताओं के नाम इस प्रकार है : 


लोक देवताओं कौ सूची 

आदित्यो म विष्णु, ज्योतियों म सूर्य, मर्तो भे मरीचि, नक्षव्ोमे | 
चन्द्रमा, वेदों मे सामवेद, देवताओं में इन्दर, इन्द्रियों मे मन, भूतोंमें | 
चैतन्य, रुद्रो मे शंकर, यक्षो में कुवेर, आठ वसुओं में अग्नि, पवतो मे मेरु, 
पुरोहितो मे वृहस्पति, सेनापतियो मे स्कन्द, सरोवर मे समुद्र, महपियों में 
भृगु, णन्दों मे ओंकार, यज्ञो मे जपयन्न, स्थावरो में हिमालय, पेडों में 
पीपल, देवषियों में नारद, गन्धर्वो मे चि्रथ, सिद्धो मे कपिल, घोड़ों में 
उच्चैः श्रवस्‌, हाथियों में एेरावत, मनुष्यों मे राजा, गायों मे कामधेनु, 
प्रजनन की शवितयों म कामदेव, सर्पो मे वासुकि, नागौ मे अनन्त, जलचरो 
म वरुण, पितरों म अयमा, बन्धन करने वालों मेँ यम, दं त्यो में प्रह्लाद, 
संख्या करते वालो मे काल, पणुजों मे सिह, पक्षियों मे गरड, पवित करने 
वालों में पवन, शस्त्रधारियों मे परशुराम, मचलियों मे मगरमच्छ, नदियों 
मे गंगा, विद्याभों में अध्यात्म विद्या, अक्षरों मे आकारः समासोंमे दनः 
छन्दं मेँ गायत्री, सामगानां मे वृहत्‌ साम, महीनों मे अगहन, ऋतुओं मे 
वसन्त, वृण्णियों मे वासुदेव, पाण्डवो मे अर्जुन, मुनियो मे व्यास ओर 
कवियों मे उशना कवि, ये मेरे ही रूप ह । मेरी विभूतियो का कोई अन्त 
नहीं । यह तो उस विस्तार का संक्षिप्त रूप ने तुम्हे बताया है। 
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इस प्रकार दसवें अध्याय मे अधिकांशतः वे नाम, जो पहले व्रत भौर 
महकी सूची मे आये है सम्मिलित दै । यहां अध्यात्म या धमकी दृष्टिसे 
भागवत आचार्यो का एक विशेष उदेश्य स्पण्ट समज्ञा जा सकता है, भर्थात्‌ 
लोक-देवताओं की मान्यता को चोट पहुंचाये या उखाड़ विना वे उन सवका 
सम्बन्ध विष्णु भगवान्‌ या नारायण के साधया एक ही ब्रह्म अव्यय ईश्वर- 
तत्तव के साथ जोड़ देते हैँ । यह्‌ बड़ी उपलब्धि थी । इस युक्ति का परिणाम 
कुछ समय बीतने पर यह्‌ हुआ कि विष्णुया नारायण कौ पूजा सवे ऊपर 
उभर आई ओौर लोक के छूटभइए देवता या तो भुला दिये गएु या पिषठड 
गये । वहुतों के रूप तो इतने धधे पड़ गये कि अव पहचान भी नहीं जाते। 
जसे स्कन्द की पूजा महाराष्ट्रमे खंडोवाके रूपमे वची है, उत्तर भारत 
नेतो वह लुप्त ही हो गई । एसे ही कुवेर, वभु, पुण्यजन्म, आदि कौ पूजा 
काहालदै। इसप्रकार के लोक देवताओं में विश्वस गौता अथवा जन 
ओर पालि-साहित्य से भी बहुत पहले से चला जाता था । अथवंवेदके 
पापमोचन सूक्त मे ( ११।६।१-२३) इस प्रकार के लगभग १०० देवताओं 
की सूची पाई जाती है। उसकेये नाम तो ऊपर कौ इन तीन सूचियों से 
मिलते दै--इन्द्र, सूर्यं, विष्णु, वरूण, गन्धवं, चन्द्रमा, दिशः, पशु-पक्षी, 
रुदर, यक्ष, पवत, समुद्र, नदी, वैश्रवण, पितृ, यम, सप्तपि सर्प, संवत्सर, 
चतुर्‌ महाराजिक, भूत, सर्वदेव आदि । इस प्रकार वंदिक युग से लेकर 
चली हुई यह देवपूजा लोक कौ मान्यता में इतनी वस गई थी कि वह्‌ 
जनता के मनसे कभी पूरी तरह नहीं हटी । हमने अपने ग्रन्थ प्राचीन भार 
तीय लोक धमं में यह दिखाया है कि इनमे से अनेक देवता आज भी करिसी-न- 
किसी रूप में सुरक्षित रह गये हँ भौर उनकी पूजा-यात्राएं भी प्रचलित है । 
पर भागवतो के उस समन्वयात्मक दृष्टि का, जिसका गीता के १०बे अध्याय 
मे प्रतिपादन है, परिणाम यह हुआ कि हिन्द धमं में एक महान्‌ ईश्वर कौ 
सर्वोपरि सत्ता के प्रति आस्था ऊपर उभर आई ओर अन्य सब देवौ-देवता 
उसी मे विलीन हो गये या उन्होने अपने अनमेल अस्तित्व का उसी के हाथों 
समपेण कर दिया 1 
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ग्यारहवाँं अध्याय: विश्वरूपदशंन 
पुरुष ओर प्रकृति की अनेक संज्ञाएुं 


गीता का विश्वरूप नामक ग्यारहवां अध्याय बहुत ही उदात्त एवं 
गरभावोत्पादक शंली में लिखा गया है । यों तो संस्करृत-साहित्य मे विश्वरूप 
दर्शन का वर्णेन अनेक वार आया है, किन्तु जंसी ओजस्वी मौली गीताके 
इन ५५ श्लोकों मे पाई जाती है, वैसी अन्यत्र कहीं नहीं है । भगवान्‌ के 
विराट्‌ रूप की कल्पना का जारम्न ऋगवेद के पुरुप सूक्त से होता है । वहां 
कहा है किं विराट्‌ पुरुप के मनसे चन्द्रमा, नेवोसे सूर्यं, मुखसे इन्द्र 
अग्नि, प्राणसे वायु, नाभिसे अन्तरिक्ष, मस्तक से युलोक, परो से पृथ्वी, 
कानों से दिशाएं गौर उसी प्रकार दूसरे अंगों से सिन्न-भिन्न लोकों का 
निर्माण हुजा (ऋगवेद १०-६०।१३-१४ ) । विराट्‌ का जथ है, महिमाया 
समष्ट्गित विश्वात्मक रूप 1 इसके मृल में वैदिक सृष्टिविद्या की यह | 
कल्पना है कि विष्व का निर्माण करने वाले प्रजापति केदो रूपरह: एक 
अनिरुक्त, अपरिमित, अमूतं ओर अनन्त; दूसरा निरुवत, परिमित, मूतं | 
ओौर सान्त । पहला रूप अव्यक्त ओर दसरा व्यक्त हे । व्यक्त रूप मे प्रकृति | 
या प्रधान की सत्ता है, भौर अव्यक्त रूप मे उससे ऊपर पुरूष को सत्ता है । 
पुरुष ओर प्रकृति के सम्मिलन से ही विष्व का निर्माण हुआ है । 

इन्हीं दो तत्त्वों कौ ओर भी करई संज्ञाएं है,जैसे अनन्त पुरुष को सहस- 
शीर्षा, सहखाक्ष ओर सहख्पात्‌ पुरुष भी कहा गया है, जबकि प्राकृत 
जगत्‌ केवल दशांगुल मात्र है । अव्यक्त ओर व्यक्त का पारस्परिक 
सम्बन्ध यह्‌ भी है कि पुरूष प्राकृत जगत्‌ में व्याप्त रहकर भी उससे ऊपर 
है । दूसरे पुरुष अमृत भौर प्रकृति मत्यं है । पुरु को त्रिपात्‌ ओर प्रकृति 
को उसकी उपेक्षा एकपात्‌ कहा जाता है 1 पुरुष ऊध्वं ओर जगत्‌ पुनः पद 
या दृह्‌ कहलाता दै । उसे ही अधःया मवर भी कहते है । परुष को सत्ता 
सबसे ऊपर होते हए भी बह अपने ही भीतर से अपनी असामान्य शकत के 
हारा जिस विश्व को उत्पन्न करता है उसकी संज्ञा विराट्‌ है। विश्व के 
निर्माण का ओर कोई हेतु नहीं, वैदिक शब्दों घे बह पुरुष कौ माया या 
स्वधा शवित है । इसे ही पुराणो मे क्रीडा या लीला कहा गया हे । 
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विश्वया विराट्‌ 


विष्वकी ही संज्ञा विराट्‌ दहै, जिसे वेदों में महिमा कहा टहै। 
“एतावानस्य महिमा अर्थात्‌ इतना वड़ा जगत्‌ जो स्थूल ओौर सूक्ष्म रूपों 
में जाना जाता रहै, वह्‌ सव परुषया ब्रह्म कौ महिमाहै। वह्‌ महिमाही 
विराट्‌ प्रकृति दै । 
उस अनन्त पुरुष को संकेत से 'तत्‌' ओौर इस विश्व को “इदं सवंम्‌' 
कहा जाता है "तत्‌ त्वमसि" इस वक्य मे तत्‌ शब्द उसी परम पुरुषकी ओर 
संकेत करता है । उस तत्‌ संज्ञक ईष्वर तत्त्व से जिस महिमा या महत्‌ या 
विश्व का जन्म होता है वही विराट्‌ है--ततो विराडजायत । वैदिक सृष्टि 
विद्या के अनुसार तत्‌ या ब्रह्मपुरुष सुष्टिका पितादहै ओर महत्‌ या 
विराट्‌ उसकी माताहै। इसी महत्‌ ब्रह्म को गीताम योनि भीकहाहै, 
अर्थात्‌ यह्‌ विश्व को जन्म देने वाली माता दै । इसमें स्यंवभू पिताकेसरूप 
मे गर्भान करता है, ओर उससे अनेक प्रकार की मूतियों या रूपोंका 
जन्म होता है (मम योनिमंहद्‌ ब्रह्म) : 
संभवः सवभूतानां ततो भवति भारत । 
सवेयोनिषु कौन्तेय सूतेयः संभवन्ति याः ॥। 
तासां ब्रह्म महद्योनिरहं बीजप्रदः पिता (१४-३-४) । 
इस प्रकार ईश्वर अपने भीतर से जिस विराट्‌ विश्व को जन्म देता है, 
उसमे अपनी प्रचण्ड शक्ति की भरपुर मारा उंडल देता दै । वस्तुतः उसकरौ 
जिन सीमित मात्राओं को लेकर पंचीकरण प्रक्रिया चलती है, उन्हे तन्मात्रा 
हते है । रूप, रस, गंध, स्पशं, ये सव परम पुरुष ईश्वर की विश्व मे आई 
इई पांच माव्राएं हैँ । इससे ही जगत्‌ के पंच भूतो का निर्माण हुजा दै। 
ओर इन्दीं दसो को जानने ओर भोगने के लिए व्यक्ति केशरोर मेदस 
इन्द्रियोंका विकास दहो जातारहै। इस प्रकार विश्वमे ओर शरीरम इन 
सभी तत्त्वों का एक शक्तिशाली गुट पदा हुआ है ओर अपना काम कर 
हा है । प्रत्येक प्राणी को भौतिक शक्ति का यह्‌ पूज प्राप्त हुआ है पर 
उसको मात्रा सीमित है । इसलिए उससे कोई आश्चयं नहीं होता आर 
निर्वाध गति से चलने वाले रथ की भांति इन बीस तत्त्वों से बना हुभा यह्‌ 
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शरीर-चक्र चला जाताहै। सच तो यह हैकि इन्हीं वीसो केसाथमन 
वुद्धि ओर अहंकार, इन तीन की शित ओर जुड़ी रहती है । इस प्रकार 
परत्यक प्राणी या तेस तत्त्वों का शरीरधारी पतला विश्व-रचना का एक 
सौम्य अंग बना हुआ है । 


ईश्वर कौ प्रचंड शक्ति 


किन्तु इस सौम्य रचना कै पीचचे ईश्वर की एक एेसी प्रचण्ड शक्ति 
चिपी हुई है, जिसको कल्पना से ही मनुष्य के होशहवास गुम हौ जाते है । 
उसका कुछ रूप वायु के अंधड्-ववण्डरों मे, धरती को डांवाडोल करनेवाले 
भूचालों मे, आकाश को चीर डालने वाली विजली की कड़क मे, चन्द्रमा 
ओर सूर्य को भी चपा देने वाले खग्रासों मै, एवं खगोल मण्डल के धूमकेतुः 
भौर उल्का रूपी अनेक उत्पातो मे दिखाई पड़ता है । कुशल है कि ये घट- 
ताँ क्षणिक होती है। पवतो को उड़ा देने वाला, समुद्र के जलो को मथ 
देने वाला, वृक्षों ओर नदियों को उलट देने वाला प्रभंजन वायुक्षण भर 
के लिए सामने आता है भौर फिर वहीं शान्त हौ जाता है। भगवान्‌ के 
इस सौम्य रूप की संज्ञा चतुर्भूजी रूप है, पर इनकी जो अनन्त शवित है, 
उसे सहस्ल-भजी रूप कहा गया है । 
मनुष्य की सीमित माव्राओों मे वह शविति नहीं है कि विराट्‌ रूपका 
दशंन कर सके । हमारे सीमित मस्तिष्क मे विष्व का सम्पूणं ज्ञान आने 
लगे तो अवश्य ही मस्तिष्क का विस्फोटन हौ जायगा । इसी का प्रतीक दै 
"हुम्‌फट्‌' । हमारे नेत्र केवल थोड़ी-सी किरणो से ज्योति ग्रहण कर पाते 
है। यदि सूर्यं की सहस्र या अनस्त किरणे इन नेतो मे आने लगे तो ये च्म 
चक्षु अपनी सत्ता ही खो वंठेगे । एेसे ही कानों को कुं गिनी हुई ध्वनि- 
तरंगे ही सुनाई पडती है, विश्व के महानाद को ग्रहण करने के लिए मानव 
की सुनने की शक्ति अति तुच्छ है। इसी प्रकार हमारी भूख केवल पाव 
भर अन्त स्वीकार करती है, पर विश्व में तो अन्न के पहाड लगे हुए हं । 
तात्पयं यह कि मनुष्य का स्वरूप सव भोर से अत्यन्त सीमित है ओर यही 
उसकी जीवन-सत्ता का हतु है; किन्तु मानव का मन बडा भारी यन्न ठै। 
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जो सम्भव नहीं है, यह्‌ उसके साथ भी छेइ-छाडइ करना चाहता है । ग्रही 
हालत अर्जुनको भी हई । 

जव कृष्ण ने बहुत तरह से अपनी विभूतियों का वखान क्रियातो 
अर्जन के मन-रूप यक्न ने एक उत्कट नाटक खेला । उसने कृष्ण से कहा कि 
आपने विस्तार से अपनी महत्ताकाओौर प्राणियों के जन्म गौर विनाश 
कराजो वर्णन किया यदि उसमें यथाथंता हो तो भापका वह्‌ ईश्वरी रूपर्भै 
देखना चाहता हं । यदि आप टीक समज्ञे ओौर उसे दिखा सकं ओर र्म उसे 
देव सकु तो हे योगेषएवर, मृङ्ञे उसे दिवा 


दिव्य दष्टिक्या ? 


अर्जन का इतना कहना था कि कृष्ण ने ईष्वर के आश्चर्यो का भण्डार 
उसके सामने खोल दिया; पर इतना अवश्य कहा कि तुम्हारा यह सीमित 
चर्म च्ष्‌ दस आश्चर्यमय रूप को देखने मे समथं नहीं दै । इसलिएरम तुम्हे 
दिव्य चक्ष्‌ देता हूं । यह्‌ दिव्य चक्षु क्या? मनुष्य के भौतिक शरीरमें 
मन ही देवता दै, जैसा ऋगवेद मे कहा है-देवं मनः कुतो अधि प्रजातम्‌ 
(१।१६४।१८) । इसलिए मन कौ जो शकत है, वही यह्‌ दिव्य चक्षु है। 
भगवान ने अर्जुन के मन को अपनी महती मनःणव्ति से भीतर-बाहरसे 
छा लिया। 


विराट रूप 


तव अर्जन के सामने वह्‌ ईश्वरी रूप प्रत्यक्ष आ गया जो सब आश्चर्यो 
का स्थान है, जो अनन्त है, जिसमें अनेक मुख ओर अनेक नेव है, जिसमें 
सव देवता ओर सव लोक हैँ । उस्षकी चमक देखकर उसे एेसा जान पड़ा, 
मानो एक सूयं तो वया, सहस्रो सूर्यो क भी प्रभा उसके सामने कुछ नहीं है। 
अग्नि ओर बिजली के सामान्य तेज विचलित हो गये। नउसरूप का 
आदि था, न अन्त । चन्द्रमा ओर सूयं तो उसके छटोटे-से नेत्र थे । समस्त 
त्निलोकी उस सूयं को देख कर भय खाने लगी । उस मुख कौ कराल डाढों 
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को देखकर अर्जुन के मुव से निकल पडा, “महाराज, मेरे लिए संसार घूम 
रहा है । मेरी स्थिति ठीक नहीं है। आपका ही यह्‌ अत्यतं विराट्‌ रूप 
है। ये कौरव ओौरये पाण्डव आपके मूखमें चलेजा रहै द। कुछ दांतों 
के बीचमे चपि हृए है ओौर उनके मस्तक चूर-चूर हो गए है । हे देव, इस 
उग्र रूपमे आप कौन दै? भें यह जानना चाहता हूं, क्योकि मृ्ञे आपके 
इस स्वरूप का पहले पता नहीं था ।” 

भगवान्‌ ने अर्जुन के इस प्रश्न का जो उत्तर दिया, वह एक शाश्वत 
उत्तरहै, “यै काल हं। लोकों काक्षय करने वालाहूं। लोको का संहार 
करने के लिए आज रणभरूमि में आया हुं । युद्धभूमि में इकट्ठा हुए इन 
राजाओोंको मँ पहले ही मार चूका हूं । तुम्र केवल निमित्त वन जाओ ।'* 

इस स्थिति में अर्जुन को कंपकंपी आ गई । वह हाथ जोड़ कर वारं- 
बार प्रणाम करने लगा । उर से उसकी धिग्धी वंध गई ओर तव उसने 
उस विराट्‌ रूप की पुनः स्तुति करते हुए अपनी धृष्टता के लिए बार-वार 
क्षमा मांगी, “हि देव, आपको मेँ ठोक प्रकार नहीं समज्ञ सका। अत्यन्त 
निकट होने के कारण कभी प्रमादसे ओौर कभी स्नेहसे मैने आपको कृष्ण 
यादव या सखा कहू कर पुकारा है भौर उसमे भी अधिक भोजन के समय, 
विहार के समय या सोते समय हंसी मे आपका अपमान भी किया है । उस 
सवके लिए भाज क्षमा चाहता हृ, क्योकि मैने कभी नहीं जानाथा कि 
आपका स्वरूप इतना अधिक प्रभावशाली है । पिता जंसे पत्र को, मित्र 
जसे मित्र को, प्रियतम जंसे अपनेश्रियाकोक्षमाकरताहै, वैसेहीञाप 
म्ञे क्षमा कीजिए । मेरा मन घवरा गया है, अतएव आप फिर वही अपना 
चतुभंजी सौम्य रूप दिषाइये ।” 

इसके वाद भगवान्‌ ने अर्जुन के व्याकुल मन को ठीक करने के लिए 
आश्वासन के कुछ शब्द कहे, “हे अर्जुन ! मैने तो अपनी प्रसन्नता से तुद्ञे 
यह्‌ रूप दिखाया । इससे पहले ओर किसी ने मृञ्चे इस तरह नहीं देखा था। 
चाहे जितना वेद पढ़ो, यज्ञ करो, स्वाध्याय करो, दान दो ओर तप करो, 
उन सवसे भेरे इस विराट्‌ रूप को देखना सम्भव नहीं । मेरे इस घोर रूप 
को देखकर तुम डरो या घवराओो मत। अच्छा, अव इस काण्ड को समाप्त 
समज्ञो ओर फिर मेरा वही सौम्य रूप देखो ।'" इतना कहकर महात्मा 
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-कृष्ण फिर अपने उसी सौम्य रूप में आ गये जौर उन्होने डरे हुए अर्जुन को 
ढाढस दिया । अजुन ने कहा, “आपका यहं सौम्य मानुषी रूप देखकर 
मेरा चित्त पुनः स्थिर हो गया है 1” भगवान्‌ ने अन्तिम पसे अर्जुनको 

"पुतः समज्ञाया, "हे अर्जुन ! केवल असाधारण भक्ति सेही मेरे इस परम 
खूपकाज्ञान ओौर दर्शन मिल सकता है । इसलिए मेरे भक्त वनौ । मुज्ञ 

ही परम देव सम्लो । मेरे लिए ही कर्मकरो ओर सव प्राणियों में द्रोह 
कात्याग करो ।'' 


बारहवां अध्याय : भक्तियोग 


भवित-योग नामक वारहवे अध्याय में अर्जुन ने भक्तों के सम्बन्ध मे 
-्रषन किया कि सगुण भगवान्‌ या ईश्वर की पूजा करने वाले ओर अव्यक्त 
अक्षर तत्तव की पूजा करने वाले, इन दो प्रकार करे भक्तों मे कौत श्रेष्ठदै ? 


सग्‌ण-निर्गुण पूजा 
इस प्रष्न का उत्तर उतने ही निश्चित शब्दों मे दिया गया है, अर्थात्‌ 
जो साक्षात्‌ सगुण ईष्वर में मन लगाकर उसकी उपासना करते हँ ओर 
जिनके मनमेंश्वद्धा है, वे उत्तम ह । अव्यक्त को उपासनाया ध्यान सवके 
` लिए सुलभ नहीं, बह कठिनाई से हीहो पातादहै ओौर फिर, अभ्यक्त 
ओर व्यक्त के पचड़ मे पड़ना उचित नहीं; क्योकि निराकार कौ उपासना 
काफल भी वही है, जो सगुण भगवान्‌ की उपासना का दै। 


भक्ति का लक्षण 


अब भवित का लक्षण वताति हुए कटा क्रि भक्त को चाहिए कि जपने 

सव कर्मो का अर्पण भगवान्‌ को करदे ओर भगवान्‌ का ही ध्यान करे। 

` मन, चित्त ओौर बुद्धि इन तीनों को यदि ईश्वर मे ठहरा दियाजाय तो 
: मनुष्य के लिए भगवात्‌ ही उसका निवास-स्थान बन जाता हे। 
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भक्िति-साधना के कई मार्ग 


इसके बाद साधना कौ कई सीदियों का वर्णन किया गया 2 उन 
पहली सीढ़ी यह्‌ है कि यदि ईश्वर में चित्त-स्थिरन होता हो तो उसे स्थिर 
करने के लिए अभ्यास करना चाहिए । उपसे ईष्वर की प्राप्ति संभव हे । 


यदि कोई चित्त को एकाग्र करने का अभ्यासभी नकर सके तो दुसरा 


उपाय यह है कि जो कुचं कमं मनुष्य करे, उसे ईश्वर पर छोड दे । ईश्वर 
को अपना कमं सौप देने से सिद्धि कौ प्राप्ति संभव है। 

यदि यह भी न बन पड़ ओर ईश्वरप्राप्ति की इच्छा बनी ही रहैतो 
जो कुछ कमं किये जात है, उनके फल का त्याग करना सीखना चाहिए । 
अभ्यास से उत्तम ईश्वर का मन मे ्यान या प्रत्यक्ष दर्शन है। ज्ञान से वठकर 
भव्ति-पुवेक ध्यान है, ओौर ध्यान से कर्मफल का त्याग उच्च है । कसं-फातं 
के त्याग से शान्ति मिलती है। 

यहां एसा विदित होता है कि ज्ञान, अभ्यास, ध्यान अओौर कमं-फल- 
त्याग, ये चार उपाय है, जिनमे से अपनी रुचि ओर शक्ति के अनुसार किसी 
का भौ अवलम्बन लिप्ाजा सकता है । गीता की जो समन्वयात्मक द्ष्टि 
है, उसके अनुसार एक मागं कौ निन्दा भौर दुसरे मागं की प्रणंसा गीता 
को इष्ट नहीं । 


भक्त के लक्षण 


इसके अनन्तर भक्त के लक्षण बताये गए है । भगवान्‌ का जो भक्त 
होता है, वही उन्हँ प्रिय है । एेसा व्यवित किसी प्राणी से वैर नहीं करता। 


वह सवके प्रति मत्री की भावना रखता है। उसके मनम करुणा या दया ` 
को भावना रहती है । वह्‌ अपनेयापरायेके साथ ममताया द्वेष नहीं ` 


रखता । उसमे अहंकार का भाव नहीं होता 1 दुःख ओर सुख मे उसकी एक- 
समान चित्तवृत्ति रहती है । वह्‌ क्षमाशील रहता है । वहु अपनी आत्मा 
को संयम में रखता है । उसका निश्चय दृढ होता है । वह अपने मन ओर 


बुद्धि को ईष्वर में अवित कर देता है। एेसा व्यवित जहां भी हो, वह्‌ ` 
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समाज के लिए वडी निधिदहै। वह्‌ प्रकाश काकेन्द्रहोताहै ओर अपने 
जीवनसे दूसरों के कष्ट कोदूर करतादै। सादी विशिष्ट चरित्रवान्‌ 
व्यक्ति ईश्वर को प्रिय है 1 वह लोक से भागता या चवराता नहीं 1 लोक- 
संघं के बीच रह करटी जीवन की सफलता दढता है । एसे व्यक्ति को 
पाकर लोक उसकी ओर छिच आताहै। जो हर्ष, क्रोध, भय ओौरउद्रेगसे 
रहित होतार, वही ईश्वर को प्रिय है । 

इसके अतिरिक्त गौर भी भक्त के लक्षण कहे गये है । जसे वह किसी 
वस्तुको अपने लिए नहीं चाहता । वह्‌ मन, कर्मं ओर व्यवहारसे शुचि 
एवं शुद्ध टोता है। वह्‌ क्म करने मे चतुर होतादहै। वह उदासीन या 
निलेपहोतादै। उसे व्यथा नहीं होती । वह किसी भी प्रकार से लडाई- 
कलगड मे नहीं पड़ता । हपं ओर्‌ देप, शोक ओर इच्छा, शुभ ओर अणुभ, 
इन वातो से वह उपर रहता € । शल ओर मित्र, मान ओर अपमान, णीत 
ओर उष्ण, सुख ओौर दुःख इन दृ के बीच मे वह एक समान रहता है । 
उसके लिए निन्दा भौर स्तुति एक-जसी है । वह्‌ प्रायः मौन रहता दै। 
उसेजो कुछमिलजाताट उसी से सन्तुष्ट रहता दै। वह्‌ अपने लिए 
वड़ा घर या महल नहीं बनाता । उसकी वुद्धि जिस काम को लेती है, उसमें 
स्थिर रहती दै । 

इस प्रकार जो यहां भक्त के चालीस लक्षण बताये गए है, वे सव वही 
है, जो एक परिपूणं मानव के लिए आवश्यक ह। मनुष्य की पूणता के लिए 
इनके अतिरिक्त फिर कृ रह्‌ ही नहीं जाता । दूसरे अध्याय में स्थितधी 
पुरुष के जो लक्षण कटे है वे लगभग यही है 1 गुणो के आधान का यहं एक 
नया सिद्धान्त भागवत आचार्यौ ने बताया था । श्रीमद्‌भागवत के अनुसार 
स्वयं विष्णु भगवान्‌ गुणों के महापात्र ह । गृणो को रखने के लिए उससे 
बडा वर्तन दूसरा नदीं है। भागवत ते भी चरित्र के उन्तालीस गणो 
कीएक सूचीदीहै, जो इस प्रकार है 

सत्य, शौच, दया, शान्ति, त्याग, सन्तोष, ओजंव (स्वभाव स] 
सिधाई), श्वम, दम, ठप, साम्य, तितिक्षा, उपरत्ति, श्रुति, ज्ञान; विरक्ति, 
देष्वर्य, शौयं, तेज, बल, स्मृति, स्वातन्ट्य, कौशल, शान्ति, धैय, मार्दव, 
प्रागल्भ्य, शील, प्रश्रय, सह्‌, ओज, बल, भग, गांभीयं, स्थे, आस्तिकता, 
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कीति, मान, अहंकार (भागवत १।१७।२६-२८) । क 

ये भगवान्‌ के महागुण हैँ । जो मनुष्य अपना महत्त्व चाहे, उसे इन्हे 
धारण करना चाहिए 1 भगवान्‌ विष्णु स्वयं इन गुणों के पात्र द। इस 
प्रकार स्पष्ट वातयह दहै किविना गुणोंको धारण कथि हए कोई भी धमं 
का मागं पकड में नहीं आता । गीता का यह्‌ दृष्टिकोण प्रज्ञा-दशंन के 
अंगरूप है। 


तेरहवां अध्याय : क्षेतर-क्षेवज्ञ का विचार 


तेरहवे अध्याय का नाम क्षेत-क्षेतक्ञ-योग है । इस अध्याये गीता 
एक एसे कषतर मे उतरती है, जहां प्राचीन वैदिक परिभाषाओं की भरमार 
है । उदाहरण के लिए तेरहवे अध्यायमें कषे्न ओर क्षेत्ज्ञ का विचार दहै । 
चौदहवे में तीन गुणों का विचार है । पन्द्रहवे में क्षर ओर अक्षर ओौर 
अव्यय इन तीन परुषो का विचार है । सोलहवे मे दैव अर आसुरी, इन 
दो प्रकार की सृष्ट्यों का विचार दै। सतहवें मेँ तीन प्रकार की श्रद्धाभों 
कीव्याख्याकी गईहै। अठारहवे अध्यायं पुनः कई मिध्रित परिभाषां 
पर ध्यान दिया गया है। अध्यात्म-शास्व की द्ष्टिसे गीताके इन खह 
अध्यायो का पर्याप्त महत्व है । इनसे यह स्पष्टसिद्ध होता है कि गीताकार 
के विचारों का मूल खोत सांख्य तत्व -दशंन ओर वेदों के साथ मिला हा 
था। एसा स्वाभाविक है; वयोकि गीता जंसा विशिष्ट शास्त्र स्वल्प- 
कालिक चिन्तन का परिणाम नहीं । इसके पीये भारतीय धमं गौर दणेन 
को लम्बी परम्परा थी। इसीलिए तो क्रिसी विचारशील व्यवित ने गीता 
के दध को उपनिषद्‌ रूपी गायों से दुहा कहा दै, जसा हम पहले कह चुके 
है । उपनिषद्‌ का अथं वेदों भौर ब्राह्मणों की अनन्त प्राचीन परम्परा से 
ही था। 


तेरहवे अध्याय की नेपाल, काश्मीर अर वंगदेश की प्रतियों मे प्रायः 
यह्‌ श्लोक अधिक मिलताहैः 
भ्रकृति पुरुषं चेव क्षत क्षरमेव च, 
एतदठेदितुमिच्छामि ज्ञानं ज्ञेयं च केडाव ( बेल्वेल्कर, १३।२ ) 1 


१५ 
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दक्षिणात्य प्रतियों में यह श्लोक प्रायः नहीं हुं । कहीं-कहीं यह्‌ वारहवें 
अध्याय के अन्त में मिलतादहै। शांकर भाष्यमे भी यह नहींहै, किन्तु, 
श्लोक के मिलने यान मिलने से कुछ भी अन्तर नहीं पड़ता; क्योकि 
तेरहवे अध्याय का जो क्षे ओौर क्षतरज्ञ-सम्बन्धी विषय है, वही इस श्लोक 
मे दुहराया गया है 1 पुराणों की स्पष्ट परिभाषा के अनुसार क्ष्रज्ञ संज्ञा 
पुरुष या परमेश्वर कीरै ओर क्षेत्र संज्ञा प्रकृति की हे 1 


क्षेत्र-कषेत्रज्ञ विचार की प्राचीनता 


यह स्मरण रखना चाहिए कि क्षेत्रकषेतज्ञ-सम्बन्धी यह विचार 
क नया न था। ह्मे ऋगवेद में सवंप्रथम इत शब्दों का परिचय 
मिलता दै। 

अक्षेत्रवित्भे्विद ह्यप्राट्‌ स प्रेति कषेत्रविदानुशिष्टः। 
एतद्वै भद्रमनुशासनस्योत सुति विन्दत्यञ्जसीनाम्‌ ।। 
(ऋ० १०।३२।७) 

यहां स्पष्ट कहा दै कि जो क्षेत्र को नहीं जानता, वह्‌ कषेत्तविद्‌ या कषे्रज् 
से उसके विषय में प्रए्न करता है । क्षेवज्ञ उसे जो उपदेश देता है, उसे प्राप्त 
करके वह प्रसन्नहोताहै। इस विषयके अनुशासन या उपदेश में इतना 
कल्याण भरा हुआ है कि जिसे उपदेश दिया जाता है, वह॒ शीघ्र ही ठीक 
मार्ग प्राप्त कर लेता दै । इस मन्त्र के क्षेत्रविद्‌ ओर अक्षेत्रविद्‌ शब्द अध्या- 
त्मगास्त्र से ही सम्बन्ध रखते हैँ । कालान्तर में उसी विद्या कौ परम्परा 
चलती रही । ऋगवेद्‌ ५।४०।५ मे भी अक्षेत्रविद्‌ शब्द आया है मौर व 
क्षे का ज्ञानन रखने वाले व्यवित को मग्ध अर्थात्‌ मूढ कहा गया है । 
इसी से निकला हुआ अक्षेत्रज शब्द पाणिनि ने अष्टाध्यायी मं दिया 
जिससे भाववाचक शब्द अक्षेत्ज्य बनता था (अष्टाध्यायी, ६।३।३० ) 
७।३।३० सूत्रमे क्षेवज्ञ शब्द का प्रयोग दिया है, जिससे उसका उलटा 
अक्षज्ञ णब्द वनता था ओर उसी का भाववाचक रूप अक्षतकञ्‌प था । 

क्षेत्र ओर क्षे का विचार बहुत प्राचीन था, इस वात को स्वयं गीता- 
कारतेभीस्पष्ट रीतिसेकहाहै। उन्होने स्वीकार किया है कि अनेक 
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ऋषि रवंदिक मन्तो मे इस प्रकार के विचार प्रकट करते रहे ओर उसके 
बाद ब्रह्म-सूत्रमे भी इसी तरह को क्षेत्-कषेवज्ञ विद्या का प्रतिपादन हुआ । 
अतएव गीताकार का स्वाभाविक अभिप्राय यह है किं गीताम भीयह्‌ 
विषय वहीं से लिया गया था । च 
क्षेत्र ओर क्षेवज्ञ सम्बन्धी विद्या का वहुत विस्तार धाओौरपुराणोमें 
बार-बार इसका उल्लेख किया गया हे । उसका संक्षिप्त ओर सारगभित 
परिचय गीता में केवल एक श्लोक में वता दिया है : 
महाभूतान्यहंकारो बुद्धिरव्यक्तमेव च 1 
इन्दियाणि दशंकं च पंच चेन्द्रियगोचराः (१३।५) 
-किन्तु इससे पहले कि हम गीता के इस षलोक कौ व्याख्या करे, यह्‌ आव- 
ष्यक है कि वेदान्त-शास्त के ब्रह्-सूत्रों में जिसका प्रमाण गीताने दिया 
है, जो यह्‌ विषय है, उसका भी कु परिचय दे दे । 


ब्रह्मसूत्रो मेक्षेत्रक्षेतरज्ञ का विचार 

ब्रह्मसूत्र के दूसरे अध्याय के तीसरे पाद के पहले तेरह सूरो में पांच 
महाभूतो पर विचार किया गया है कि किस प्रकार सूक्ष्मसे स्थूल रूपमे 
उनका विकास होता है। चौदहवें सूत्रम प्रलय या प्रतिसंचर कालमें 
जिस प्रकार स्थूल से सूक्ष्म कौ भोर बढते हुए एक-दूसरे मे लीन होते जाते 
है, उ्तका संकेत किया गया है, उसे विपर्यय कहा है । फिर पनद्रहवे सूत्र में 
“विज्ञान अथवा बुद्धि ओर मन इन दोनों की उत्पत्ति का उल्लेख है । फिर 
सोलहवे सूत के अन्तिम तिरपनवें सूत तक जीव ओर ईश्वर तत्तव का 
`विचार है । इस प्रकार ब्रह्म-सूत्ो के इस पाद में क्षेत्र मौर क्षेत्रज्ञ का विषय 
प्रतिपादित हुभादै। इस पर वाद के दाशंनिकोंने तकं ओौर वितकं के 

दारा विस्तृत ऊहापोह किया है, जो अनुसंधान का पृथक्‌ विषय है । 
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गीतामेंक्षेत्र का विचार 


अव गीताके क्षेव्र-स्वरूप पर विचार करना चादिए । गीताकारने 
ऊपर लिते पांचवें श्लोक में जिस तरह तत्त्वों का परिगणन किया है वह्‌, 
इतना सरल ओौर स्पष्ट है कि उसे देखकर आश्चर्यमय आनन्द होता है । 
गीताकार ने जो तत्त्व गिनाए हैँ, वे सांख्य शास्त्र के तेरईस तत्त्व हैँ : 
महाभूतान्यहंकारो बुद्धिरव्यक्तमेव च । 
इन्दियाणि दशकं च पंच चेद्धियगोचराः ॥ 
इच्छा द्वेषः सुखं दुःखं संघातश्चेतना धृतिः 1 
एतत्‌ क्षेत्रं समासेन सविकारमुदाहृतम्‌ ॥ 
(१३।५--६) 
क्षेत्र के इस स्वरूप को बहुत स्पष्टता से एक वार समञ्च लेना चाहिए, 
क्योंकि यह्‌ भारतीय दशन का निचोड़ है ओौर वेद, वेदान्त, सांख्य एवं 
अनेक पुराणौ में इसे बार-बार दुहराया गया है ओर कई वार तो नर्द 
नई संज्ञाओंकाभी प्रयोग हुआहै। गीतामेइसेही अपरा प्रकृतिभी 
कहा है । यह्‌ क्षेत्र प्रकृति कौ संज्ञाहै। इससे जो उपर क्षेत्रज्ञ है, वह 
पुरुष है । पुराणों मे क्षेत्र को अण्ड-सृष्टि कहा है भौर उस अण्डको बार- 
म्बार प्राकृत अण्ड कहा है। इस प्राकृत अण्ड के मूलभूत सात आवरण हः 
जैसे १. महत्‌ २. अहंकार ओौर ३--७ पांच तन्मात्राए 1 
इन सातो से २३ तत्त्वों का विकास इस प्रकार हो जाता है: 
१. महत्‌ (जिसे वृद्धि भी कहते है) । 
२. मन (स्थिर विज्ञान की संज्ञा वुद्धि ओर चंचल विज्ञान की सज्ञा 
मनै) 1 
३. अहंकार । 
४-८. पांच तन्मात्ताएं (शब्द, स्पशे, रूप, रस, गन्ध) । 
€-१३. पांच कमं न्द्रियां । 
१४-१८. पांच ज्ञानेद्दियां । 
१६-२३. पांच महाभूत 1 
इन तेईस तत्त्वों के समूह को व्रयोविशक कहा जाता है । इन्दींमे 
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अव्यक्त (जिसे प्रधान या प्रकृति) जोड़ देने से तत्त्वो का चतुविशक गुण 
बन जाता है । यही गीता कै श्लोक मे तत्त्वों की भिनती है । इन २३ जड 


तत्त्वो के मिलने से पुतला बनता है, वही अपरा प्रकृति ह । अपने आपे 


यह जड, चेतना शून्य ओर चेष्टाहीन है । जब पुरुष से इसका संयोग दता 
है, तव इनमें चेष्टाया प्राण का प्रवेशहोजाताहै । उसी को सज्ञा जीव 
है गौर उ्सेही दाशंनिक भाषामेंपरा प्रकृति कहते हैँ । वह ईश्वर का 
भ्रंश माना जाताहै। जीवको लक्ष्य में रखकर यहां कुछ गुण कटे गये है, 
जसे इच्छा-दवेष, सुख-दुःख, संघात-वृत्ति ओर चेतना । ये सव जीवक लक्षण 
है । संघात का एक अथं मृत्युही है, जो जीव के शरीर में प्रवेश करने ओर 
निकल जानि सेही संभव होती है। धृति जीव का स्वाभाविक गुणहै, 
क्योकि वही भूतो को धारण करने वाला है ओर स्वयं पंचभूतों के समुदाय 
रूपी शरीर या कूट पर स्थित रहता है । अक्षर, प्राण या जीव ही भूतोंक्ती 
सच्ची विधृति है, उसी के वल से पंचभूत' इकट्‌्ठे वने रहते हैँ । जीव के 
हते ही भूत विखर जाते हैँ । उस जीव का स्वरूप चेतना है, जैसा देवी- 
माहात्म्यमे कहा हैँ: 

या देवौ सवभूतेषु चेतनेत्यभिधीयते (देवीमाहाम्त्य, ५।१३ ) ॥ 
यह्‌ चेतना विष्णु की मायाया शक्ति कटी गई है । दुसरे शब्दों मे, यही 
पुरुष तत्त्व का चिदंश या प्राणांश है । इसे ही हिरण्यगर्भ, ह॑सब्रह्मा, संवित्‌ 
आदि कितने ही नामो से भारतीय धमं मे कहा गया है । 

इस प्रकार अपरा प्रकृति अर्थात्‌ भौतिक शरीर ओर उसमें रहुने वाला 


जीव इन दोनों कौ सम्मिलित संज्ञा क्षेत्र है। यही स्मरणीय है कि इसीः 


क्षेत मे पच भूतो के अलावा मन भौर वृद्धिका भी निवास है, किन्तुवे 
दोनों भी जड़ भौर प्राकृत हैँ । उनके अतिरिक्त चैतन्य तत्त्व जीव है, यदिः 
जौवन होतो वृद्धि ओर मन का सूक्ष्म व्यापार नहीं चल सकता । 
गीताकार ने पांचवें ए्लोक में अव्यक्त को भी एक तत्त्व माना है मौर 
उनको क्षेत्र कौ परिभाषामे गिनाहै। वस्तुतः प्रधान या प्रकृति की संज्ञा 
ही भव्यक्त है । सात आवरणों के रूप में विकसित होने से पहले प्रकृति की 
जो बमूर्तं अवस्थाहै, उसके लिए ही अव्यक्त शब्द है । उसे कभी-कभी 
अलग तत्व ही मान लेते है ओर तव मन को अलग न गिन कर अब्यक्त,. 
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वद्धि, अहंकार के साथ महाभूतादि २०तत्त्वों को जोडकर तेईस तत्त्व माने 
जाति ह । उनके लिए पुराणो मे ्रयोविशक संज्ञा करा प्रयोग पाया जाता 
है । इसी के साथ रेवां जीव मिलकर चतुधिशक्र तत्त्व हो जाते हैँ। उसी 
स पच्चीसवां ईश्वर भी मिला दिया जाय तो उनकी संख्या पंचविशक हो 
जाती है । इस प्रकार तत्त्वों की गिनती के आधार पर साख्य शास्त्र मे करई 
संज्ञाएं पाई जाती हैँ । ये नाम पुराणोंमेंआयेदहैँ ओर विषयको स्पष्ट 
करने करे लिए छोटे-छोटे णीषेकों काकाम देतेहैं। कहाभी है-सांस्यं 
संख्यात्मकत्वात्‌, अर्थात्‌ जिस शास्त्र मे तत्वों का विश्लेषण करके उनकी 
गिनती कर ली गई हो, उसका नाम सांख्य शास्त्रहै। 


प्रकृति के सात अवयव ओर तीन गुण 


उपर कहा जा चुक्रा है करि बुद्धि, अहंकार ओौर पंच तन्मात्राओंका 
सप्तक्र प्राकूत है, अर्थात्‌ प्रकृति से उत्पन्न होता है; किन्तु प्रकृतिको तो 
तीन गुणो बाली माना गया है। प्रश्न होता है किउन तीन गुणोंके साथ 
इन सात तत्त्वों का क्या सम्बन्ध है ? इसका उत्तर नितान्त स्पष्ट रीति से 
पुराणो में दिया है, वहु इस प्रकार है : वुद्धि का सम्बन्ध सत्व गुण से है, 
अहंकार का रजोगण से ओौर पंचतन्मात्राओं या पंचमहाभूतों या तमोगुण 
से । इन्हीं के लिए पुराणो में तीन शब्द भौर अयेहैँ: वेकारिक, तंजस 
ओर तामस। यहां वैकारिक काअभ्िप्राय है वुद्धि यामन, तेजसका 
अभिप्रायहै प्राण, ओौर तामसका अभिप्रायहै पंच महाभूत । इसी को 
तालिका-रूप में यों कहु सक्ते हैँ : 

१. सत्त्व गुण- वेकारिक- बुद्धि या मन 

२. रजो गुण--तंजस-प्राण- अहंकार 

३. तमो गुण--तामस- पंचमहाभूत या जिन्हे विशेष भी कहते हैँ । 

बुद्धि का नाम महत्‌ है । चैतन्य पुरुष के भीतर सृष्टि को कामनाका 
उदय, यही वुद्धि तत्तव या महत्‌ तत्तव है । प्रजापति कौ वुद्धि मे समस्त सृष्टि 
का अन्तर्भाव है । बद्धि के जन्मके साथ ही सृष्टि का जन्म हो जातादहै। 
यह सतोमयौ स्थिति है । इसे व्यक्त या प्रकट रूपमे लाने के लिए चेष्टा, 
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क्रियाया रजोगुण की आवश्यकता है। रजोगरुणके व्यापार याक्रियाके 
साथ ही पंचभूत या तामसी सृष्टि बनने लगती है । इमे तामसी इसलिए 
कहते रै, क्योकि इसमे चेतना कोढकलेनेयाआवरणकरलेने करागुणहै। 

अब प्रन यह्‌ है कि एक ओरं प्रकृति का आवरण या तमोगुण दहै ओर 
दूसरी ओर जीव का रजोगुण दै । इन दोनों में जन्म भर रस्साकणी हुजा 
करती है । जीव प्रकृति का अधिकार चाहता है ओर प्रकृति जीव को अपनी 
मद्री मे रखना चाहती है । इसी कशमकश के कारणं इच्छा, देप, सुख, दुः 
इन भावों का जीव को अनुभव करना पड़ता है । उसकौ विलक्षण स्मिति 
होती दै । प्रकृति के भोग या पंच विषय जब जीव को नहीं मिलतेतो दुःख 
जान पड़ता है, भौर जव मिल जाते दँ तो पहले सुख,पर पीचेदुःख होता है। 
क्षणिक वृद्धि से जीव उह पाकर सुख मानता है । यह्‌ सुख दो प्रकार का 
है: एक बाहरी ओर दूसरा भीतरी । वाहरी सुखतो विपयके स्पशंसे 
इन्द्रियों को मिलता है, क्योंकि हरएक विषय को भोग करने. वाली एक~ 
एक इन्द्रिय प्रकृति को रचना से इस शरीर में विमान है । दसरा भीतरी 
सुख अन्तःकरण को प्राप्त होता है । करण का अथं है इन्द्रिय जौर अन्तः- 
करण का अथं है भीतर की इन्द्रिय । वस्तुतः यह अस्तःकररण मन हीहै। 
उसे ही भोगों का सुख मिलता है । इन्द्रियों के भोग तो थोड़ी ही देरके वाद 
चले जाते है, किन्तु मन में जपना संस्कार छोड़ जाति हैँ । मन, वृद्धि, चित्त 
भौर अहुकारये चारों मनकेहीभेदर्है। ओर इहं अहंकार चतुष्टय भी 
कहा जाता है। 


ज्ञान ओर अज्ञान का विवेचनं 


इस प्रकार क्षेत्र अर्थात्‌ शरीर ओर जीव इन दोनों का पारस्परिक 
हन जव सामने माया तव गीताकार के लिए यह वताना आवश्यक हुभा 
कि एसी कौन सी चित्त-वृत्ति या रहन-सहन दै, जिसके हारा इन्द्रियों के 
विषय जीव के ऊपर अपना अधिकार न जमाने पावें । इसी देवी शवित से 
परिपूणं या उत्तम विचारों से भरी हुई रहन-सहन को गीताकार ने पांच 
श्लोकों मे ( १३।७--११) बताया है । 
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उनक्रा कहना है किये सद्गुण ज्ञानका रूप है भौर इसके विपरीत 
जो जीवन दै, बह अज्ञान ह । 

ज्ञान की व्याख्या इस प्रकार की गईहै: 

१. मान या अहंकारकान होना, २. दम्भया पाखण्डकान होना 
३. अिसा, ४. शान्ति याक्षमा, ५. आजव या हृदयका सीधापनया 
कुटिलता का अभाव, ६. आचाय या गुरुजनों के प्रति उपाक्तनायाआदर 
का भाव, ७. शौच, ८. पवित्रता, €. स्थिरता या दृढता, १०. आत्म-संयम, 
११. इन्द्रियों के विषयों में वैराग्य, १२. अनहंकार अर्थात्‌ अपने वडप्पन का 
मदन होना, १३. जन्म, मृत्यु, वुढापा, भोग ओौर दुःख इनमेंजो दोपर्है, 
उनको भली प्रकार समज्ञना, १४. अनासविति, १५. पत्र, स्त्री, घर आदि 
में बहुत ममताका न होना, अर्थात्‌ इन सवके साथ रहना, किन्तु उनमें 
लिपटना नहीं, १६. इष्ट ओर अनिष्ट चाहे जसी घटना घटितहौ उसमें 
अपने चित्त को सम भाव में रखना, १७. ईश्वर की अनन्य भवित, 
१८. एकान्त स्थान मे रहना, भीड-भड्क्के से अपने को अलग रखना, 
१६. आत्म-सम्बन्धी ज्ञान प्राप्त करने के लिए सदा प्रयत्न करना, 
२०. आत्म-दशं न, २१. तत्वज्ञान को प्राप्तिके लिए रुचि रखना । इत 
इक्कीस प्रकार के आचार या वृत्तियोंको ज्ञान कहते द । यह संख्या 
केवल संकेत मात्र है । इसमे ओर भी अपनी वुद्धि के अनुसार मनुष्य 
चटा-वढा सकता है, वथोँकि ज्ञान तो एक विशेष प्रकार के रहन-सहन का 
नाम है। वह्‌ जव मनुष्य मे आने लगती है, तो बहुत से सद्गुण अपने भीतर 
उत्पन्न हो जाते ह । इसका फल यहं होता है कि प्रकृति के विषयों ता 
मनुष्य के मन पर जो धावा है, वह्‌ कमजोर पड़ जाता है । ओर विषयों 
के प्रति इद्दियोंकाजो छिचाव है, वह भी वैराग्य सेहट जाताहै। सच 
पूखा जाय तो सारे दशंन का निचोड़ "इद्दरियसंयम' ही है। 


क्षेत्रज्ञ पुरूष 
इस प्रकार क्षेत्र या प्रकृति के विषय में प्रकृति से ऊपर उठने के लिए 
आवश्यक गुणों का वणेन करके गीताकार ने क्षेत्रज्ञ पुरुष के विषय का 
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संक्षेप यें वर्णन किया है कि वह पुरुष ही वस्तुतः ज्ञेय-तत्व या जानने योग्य 
है । प्रकृति को जानने का फल मृत्यु किन्तु पुरूष को जानने का फल 
अमृत है । उस तत्त्व को अनादि परत्रह्य कहते दँ । वह सत्‌ भौर भसत्‌ इन 
परस्पर विरुद्ध कोटियों से ऊपरदहै। उसे चाहे निर्गुणकहेंया गुणोका 
भोक्ता, बह असत्‌ भी है मौर सवके भीतर भी है । उसमें सव इन्द्रियोंके 
गृण ह ओौर किसी भी इन्द्रिय का गुण नहींहै। वह भतों के भीतर गौर 
बाहर व्याप्त है, वह॒ चर ओर अचर दोनों है, वह दुर भी है ओर निकट 


भी है, वह इतना सूक्ष्म है कि जाना नहीं जा सकता । वहं प्राणरूप है । जत- 


एव उसके सिर, मूंह्‌, आंखे, हाथ, कान, ओर पैर सवत्र है, क्योकि वह्‌ 
भौतिक देह से परिछिन्न नहीं है, बह सव भूतो में एक, अविभक्त तत्तव दै 
ओर भूतों के रूप में अलग-अलग वेंटा हुआ है । वह्‌ सबको ग्रसनेवाला भौर 
सवके ऊपर रहनेवाला तत्व है । ज्योतियों की ज्योति ओौर अन्धकरारसे 
ऊपर तत्त्व वही है, ज्ञान ओर ज्ञेय उसी को कहना चाहिए भौर वही 
सवके हृदय या भीतरी केन्र मे स्थितहै। इस प्रकार गीताकारने क्षेत्र 
भर्थात्‌ प्राकृत शरीर ओौर क्षव्ज्ञ या पुरूष इन दोनों का स्पष्ट वर्णन 
किया है। 

गीताकारपुरुष भौर प्रकृति इन दोनों को अनादि तत्व मानते हैँ; कितु 
जितने गुणमय विकार है, वे सव प्रकृति से उत्पन्न होते हैँ । कर्ता, करण 
ओर कायं, यह विभाग भी प्रकृत्तिके कारण ही होते दँ; क्िन्तुसुख ओौर 
दुःख, इनका भोग करने वाला पुरुष है, जो प्रकृति के धरातल पर उतरकर 
प्राकृत गणो का भोग करता है ओर जिस-जिस गुण का आश्रय लेता है, 
उस-उसके अनुसार भच्छी ओर बुरी चीजों का ज्ञान प्राप्त करतादै। 
मनुष्य-शरीर में रहनेवाला भी पुरूष परमात्मा है । वह्‌ महान्‌ ईश्वर दै 
वही जीवरूप में भोक्ता है, वही ईश्वर रूपमे साक्षी है ओर वही भरण 
करनेवाला प्राण एवं अनुमति देनेवाला मनस्‌ तत्तव है। इस प्रकार पुरुष को 
भौर प्रकृति को अलग-भलग पहचानना चाहिए । 
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विवेक का मागं 


दस प्रकार का विवेक प्राप्त करने के कई उपाय दं । कोईध्यान-योग 
कैदारा परमात्मा का आत्मामें दणंन करते है, कोई शान्तिकेद्रारा ओर 
कोई कर्मयोग के हारा ईश्वर को जानना चाहते है ओर कोई स्वयंन 
जानते हए दसरों से उसका ममं जानकर भविति के द्वारा ईष्वर कौ उपासना 
करते दै । वे सववेद के मागं का आश्रयलेने के कारण मृत्युकेपार हो जति 
ह । जितने प्राणी चर ओर अचर रूपमे यहां है, वे सव क्षेत्र ओर क्षेतरज्ञके 
संयोगसे वने हए दँ । ईष्वर उन सवे है ओौर चाहे वे नष्ट हौ जायं, किन्तु 
ईष्वर का नाण नहीं होता। जिसकी सी दृष्टि बन जातीहै कि कमं 
प्रकृति के सत्त्व, रज, तम इन तीनों गुणों के कारण होते दै! वह्‌ आत्मा को 
अकर्ता जान लेता है । जव इस प्रकार भृतों के पृथक्‌ भाव को जौर उनमें 
व्याप्त ईश्वर को मनुष्य पहचान लेता है तव कमं करते हुए भी क्म॑में 
लिप्त नहीं होता । इसका उदाहरण सूक्ष्म आकाण है, जो सव जगह होने 
पर भी किसी बन्धन मेँ नहीं है । रेमे ही यह आत्मा है, जो सव शरीरो मे 
विद्यमान होने पर भी कहीं भी लिप्त नहीं होता । जपे एक सूर्यं समस्त 
लोकं को प्रकाश देताहै, वैते एकर ईश्वर सव शरीसोमे आत्मा रूपसे 
प्रकाश भर रहा है । 


चौदह्वां अध्याय : तीन गृण का विवेचन 


चौदहवे अध्याय का नाम गुणत्रय विभाग योग दहै । तेरहवें अध्यायमें 
प्रकृति का परिचय देते हृए बार-बार उसके गुणों का उल्लेख दिया गयाहै। 
अतएव तीन गुणों का विवेचन करना आवश्यक था । इस सम्बन्ध मे एक 
मूल बात यह्‌ कही गहे कि ईश्वर सृष्टि का पिता है ओौर प्रकृति माता 
है । लौकिक जीवन की उपमा लेते हुए पिता को बीजप्रद अर्थात्‌ गर्भाधान 
करने वाला कहा गया है भौर प्रकृति वह योनि है, जिसमे बीज आधान 
किया जाता है । वेदों मेँ प्रकृति शब्द का प्रयोग नहीं मिलता ; किन्तु उसके 
लिए माता, महत्‌ ओर योनि शब्द आति दह । जो महत्‌ दै वही महिमा या 


श 
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हृति है, उसे ही विराज्‌ भौर योनि मौर माताभी कहतेहै। उसेही 
यहां गीता में महद्‌ ब्रह्य कहा गया है । यह्‌ सुन्दर परिभाषा स्मरणीय 

1 
£ ईश्वर के सम्पकं से जव प्रकृति गित होती है, तो उसमे प्रसूप्त पड़े 
हृए गण क्षुब्ध हो जाते है । गुणों कौ साम्यावस्था मूल प्रकृति है । क्षोभसे | 
जवं गुणो में वेष्म्य होता है, तो उसे ही विकृति समञ्लना चाहिए । ये गुण 
सत्त्व, तम ओर रज कहे जाते हँ । केवल सत्त्व से ओर केवल तम से, सृष्टि 
नहीं होती । सत्त्व प्रकाश की संज्ञा है जौर तम अन्धकार की । ये दोनो गुण 
एक दूसरे से भलग रहकर सृष्टि नहीं कर सकते । पर जववे आपसमें 
टकराते ह तो प्रकाश में अन्धकार ओौर अन्धकार मेँ प्रकाश भर जाताहै) 
दूर क्यों जायं, अपने सामने नित्य होनेवाले रात ओर दिनके नाटकमें 
प्रत्येक क्षण हमे प्रकाश ओर अन्धकार के दस पारस्परिक मिश्रणका 
त्यक्ष अनुभव होता है । दिन का कोई भी मुहुतं ले, उसमें कुछ-न-कुच अंश 
अन्धेरेकारहताहीदहै।एेसेही रातके हरएक क्षण में अन्धेरे में उजाला 
मिला हुभा है 1 वेद कौ भाषा में इन्हीं को मित्र ओर वरुण कहते हैं । मित्र 
प्रकाशको संज्ञा है भौर वरुण अन्धकार की। मित्र ओर वरुण के तेज से 
ही सृष्टि होती है । वह्‌ तेज उर्वशी या विराट्‌ प्रकृति मेँ संक्रान्त होताहै 
ओर उससे मंत्रावारुणि वसिष्ठ का जन्म कहा जाता है । यह्‌ वसिष्ठ जीवन 
काभारम्भ करने वाले मूलभूत प्राण की संज्ञा है। उस प्राण में मित्र ओर 
वरुण या प्राणापान, दोनों मिले होते ह। यहां परिभाषा में कहना होगा कि 
उस मूलभूत प्राण में सत्त्व मौर तम्‌ दोनों मिलकर एक नये गुण को जन्म 
देते है, जिसका नाम रजोगुण है । रजोगुण का अथं है गति अर्थात्‌ सत्त्व 
ओर रज की आपस में टक्कर या दूसरेके प्रति खिचाव, इसके कारण दोनों 
मेसेएक भी चन से नहीं वैठता। दोनों मधु-केटभकेरूप मे आपस सें 
टकराने लगते है, तभी सृष्टि सम्भव्र होती है। | 

` जंसे गौताकार ने कहा है, कमं को संज्ञा ही रजोगुण है (रजः कर्मणि | 
भारत | १४।९) इस कमं का स्वरूप रागया खिचाव है । जवतक एक 
विन्दु का दरसरे विन्दु के प्रति आकर्षण नहीं होता, तवतक रजोगुण रूपी 
कमं कौ सम्भावना नहीं होती । सत्व गुण अपने आनन्द ओौर प्रकाशमे | 
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याज्ञान में अलग रहे तो कोई कमं सम्भव नहींहोगा। एसेही तमोगुण 
अपने प्रमाद अन्धकार भौर मूर्छा मे अलग रहेतो भी कमं की प्रेरणा नहीं 
होगी, ज्रिन्तु जव सत्त्व तम कौ ओर या तम सत्त्व की ओर हाथ वढ़ाता है 
तव उन दोनों मे एक राग या आकषेण उत्पन्न होता है । वही दोनों को 
मिलाने वाला रजोगुण है । उस राग का नाम तृष्णा है (रजो रागात्मकं 
विद्धि तुष्णासंगसमुद्‌भवं, १४।७) । यहं वस्तु मृङ्े ्राप्त हो जाय, मेरा केन्द्र 
दूसरे के साथ जुड़ जाय, इस प्रकार की भावनातृष्णाहै। संसारके सभी 
दयोे-बडे प्राणी एेसी भावना से प्रेरित होकर कर्म करते दहै । 


तीन गृणों के लक्षण 


इस प्रकार तीन गुणों कौ सरल ओौर स्पष्ट परिभाषा गीताके इस 
प्रकरण मे पाई जातीहै। भव आगे ओर भी स्पष्टता के लिए इन तीनों 
गुणों के लक्षणों का विवेचन किया गया है । जव सव इन्द्रियों में प्रकाश 
भरा हुआ जान पडे ओर उनमें आत्म-संयम से उत्पन्न होने वालेज्ञानका 
अनुभव हो, तो समज्ञना चाहिए कि सत्व गुण बढ़ा हुआ है । 

जव मनमें लोभ उत्पन्न हो,काम की ओर प्रवृत्ति हो, चित्त में शान्ति 
नहो भौर उथल-पुथल हो, बाहर की वस्तुओं में स्पृहाया लगावहोतो 
समन्नना चाहिए कि रजोगुण बढ़ा हुआ है । 

जब मन में अन्धकार-सा छाया रहै, कुछ भी काम करने को मतन 
करे, आलस्य भौर मूर्च्छा जकड़ रदे, तो समज्ञा चाहिए कि तमोगुण बढ़ा 
हआ है 1 

मन की वृत्ति इन्हीं तीन गुणों में रहती है ओौर प्रत्येक व्यक्तिका 
जन्म भर पीच्छा करती है । यदि कोई सत्त्व गृण को लिये हए मृत्यु पाता 
है, तो दूसरे जन्म में उसे वैसी ही अच्छी परिस्थितियां मिलती है, अर्थात्‌ 
वह निमंल ज्ञान मौर अति उत्तम भोगों को प्राप्त होता है । जो रजोगुण के 
भावोंको लेकर शरीर दछछोडता है, वह॒ अगले जन्ममें भी कमं के मागमे 
पड़ता है 1 जो तमोगुण मे डवा हुआ शरीर छोड़ता है, वह दूसरे जन्म में 
भौ मोहग्रस्त बना रहता है ओर उसे ऊँचे कर्मया ज्ञान की प्रेरणा नहीं 
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गती । 
४ जो उच्चकोटि का कमं है, उसका फल सात््विकज्ञान दहै । जो निम्न | 
कोटि का तृष्णायुक्त रजोगुणी कमं है, उसका फल दुःख है, मोह मे फं हए 
तमोगुण का फल अज्ञान ही है । सत्त्व से ज्ञान, रजस्‌ से लोभ ओर तमोगुण 
से प्रमाद, मोह मौर अज्ञान होते है । सतोगुणी व्यक्ति ऊँचे उठते है, रजो- 
गुणी बौच में रहते ह भौर तमोगुणी नीचे गिरते हैँ । 
ये तीनो गण प्रकृति के हैँ । इनको जो पहचान लेता है, वह्‌ ईश्वर को 
उनसे भलग जानकर उसे प्राप्त कर लेता है । इन गुणों को जानकर ही 
यह सम्भव होता है कि व्यक्ति जन्म, वुढ़ापा, मृत्यु से छटकर अमृत सुख 
कोपाले। इसपर अ्जुनने कामकाजी व्यवित का दृष्टिकोण अपनाते 
हए बुद्धिमत्ता का प्रष्न किया कि यह कंसे पता चले किकोडईव्यवित इन 
तीनो गुणों के बन्धन से ऊपर उठ गया है । 


गुणातीत व्यक्ति के लक्षण 


कृष्ण ने भी इस प्रष्न का निखरा हुआ स्पष्ट उत्तर दिया- जो व्यक्ति 
भरकाश यासतोगुण, कमं मे प्रवृत्ति या रजोगुण ओर मोह या तमोगुण के 
आने पर उनसे घवराता नहीं ओौर उनके हट जाने पर दुःखी नहीं होता, 
वह्‌ मानो इन गुणो से ऊपर उठा हुभा है । गुण जिसमे क्षोभ नहीं उत्पन्न 
करते, उनके उदय ओर नाश मे जो एक समान रहता है, जो यह्‌ समज्लता 
हैकिगुण अपनाकाम कर रहै है, मेँ उनका प्रभाव क्यों पड़ने द्‌, वही 
सच्चा व्यक्ति है । इसलिए एेसा व्यक्ति दुःख ओौर सुख को एक समान 
मानने लगता है। वह्‌ अपने अन्तरात्मा मे स्थिरहो जाता है । उसके 
सामने मिदर का ढेला ओौर सोने की डली बरावर दहै। वह्‌ प्यारे मित्र 
ओर शतु को एक-सा मानता दै । उसके लिए निन्दा! भौर स्तुति वरावर 
है । देसे व्यवितिकोहूम धीर कहते हैँ । मान ओर अपमान मेजो तुल्य 
रहता है, शत्रु भौर मित्र मे जो अपना सन्तुलन नहीं छोडता ओौर कमं 
करने कीजो भारी ्रवृत्ति है, उससे वचा रहता है, पेम व्यविति को समज्ञा 
चाहिए कि वह्‌ गुणातीत है । गुणों से मन हटा लेने का प्रभाव व्यक्ति के 
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-जीवन पर यह होता है कि वह्‌ अपने मनकोब्रह्मभावमे डाल देताहै ओर 
-अनन्य भक्ति से ईश्वर का चिन्तन करताहै। फिररेसाक्याहै, जो उसे 


-नहीं मिल जाता ? भूतो का क्षर जगत्‌ (ब्रह्मणः प्रतिष्ठा), प्राण का अमृत 


जगत्‌, अव्यय पुरुष या मनस्‌ तत्त्व का संसार, इन तीनों से ऊपर पारमे- 


"ष्ट्य लोक, जहां समस्त धर्मो का अधिष्ठान है (शाश्वतस्य धर्मस्य), मौर 


उससे भी ऊपर जो नितान्त आनन्द का स्वयम्भू लोक है (सुखस्य एकान्ति- 


- कस्य), इन पाचों को गुणातीत व्यक्ति अपने जीवनम प्राप्त करलेताहै 


अर्थात्‌ इन पाचों की समस्याओं का समाधान उसे प्राप्तहो जाताहै। 


: गीताकार ने यहां एक गृढ णं ली को अपनाते हुए क्रमशः भूतात्मा, प्राणात्मा 


्रज्ञानात्मा, महानात्मा (ाए्वत धमं ), अव्यक्तात्मा (एकान्तिक सुख), 


+ हन पांच आत्माओं का वणन किया है। ये पांचो प्राकृतिक हैँ 1 इत पाचों 


से ऊपर पुरुष या ईश्वर है । इसीलिए भगवान्‌ का कटनाहै किम इन 
पांचों को प्रतिष्ठाया आधारभूमि हूं । इनमें भूतात्मा या प्राणात्मा का 


. सम्बन्ध तमोगुणसे है । वीच की प्रज्ञानात्मा का सम्बन्ध रजोगुणसे है। 
` प्रज्ञानया मनकेदोभेद होते दहँ। एक को प्रज्ञान ओर दूसरे को विज्ञान 
: कहते हैँ । परज्ञान मन नीचे कौ दो वृत्तियों के साथ मिला रहतादै। वह्‌ 


इद्दरियानुगामी होता है; किन्तु वही जब प्रकाश का अनुगामी वनता है तव 


` उसे विज्ञान मन या विज्ञान वुद्धि कहते हैँ । इससे ऊपर महान्‌ आत्मा ओर 


: अव्यक्त आत्मा सतोगुण से सम्बन्धित हैँ । इस प्रकारं प्रकृति के तीन गुण 
: ही प्रत्येक व्यक्ति में इन पांच आत्माओं के धरातल पर प्रकट होते दँ । ये 


सव प्रकृति के अंश है । इन पाचों से ऊपर ईश्वर, चंतन्य पुरूष या क्षेत्रज्ञ 


: है । तसकी ओर मनुष्य का ध्यान तव जाता है, जव वह्‌ तीन गुणों के ब्रह्य 
` जाल से अपने आपको ऊपर उठा लेता टै 1 


पन्द्रहवां अध्याय : पुरुषोत्तमयोग 


पनद्रहुवेः अध्याय का नाम पुरुषोत्तम योग है । पुरुषोत्तम का तात्पयं 


: है, क्षर पुरुष एवं अक्षर पुरूष से ऊपर ईश्वर पुरुष अर्थात्‌ अव्यय पूरुष । 
: वही तो गीता का लक्ष्य है । अतएव इस अध्याय में पहले संसार-रूपो वृक्ष 
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क व्याख्या कौ गई है । इस पांच भौतिक जगत्‌ को क्षर पुरुष यक्षरं ब्रह्म 
कहा गया है । इसका भोग करनेवाला जो जीव है वह अक्षर पुरुष है । क्षरं 


ओर अक्षर दोनों से ऊपर अव्यय पुरुष या ईश्वर है, उसी कौ ओर ते जाना 


इस अध्याय का लक्ष्य है । 


सबसे पहले संसार-रूपी अश्वत्थ वृक्ष की व्याख्या की गड है। यहीः 
भाव कठ-उपनिषद्‌ में भी आया है । उससे पुवं स्वयं ऋगवेद मे संसार कीः 
कल्पना वृक्ष के रूपम की गई है । यह वृक्ष एेसा है कि जिसकी ५ 


है मौर शाखाएं नीचे फैली हई है । यहां उध्वं का सच्चा अथं ब्रह्म या 


चेतन पुरुष है भौर अधः का तात्पयं प्राकृतिक जगत्‌ है । इस सतार-वृक्षः 


का मूल तो ब्रह्म मे ही है । उसका विस्तार अवश्य प्रकृति के तीन गुणोंके 


दवारा होताहै । यह्‌ वृक्ष अव्यय कहा गया है । दाशं निक करव्यौत से इसका- 
चाहे जो परिणाम निकाला जाय, किन्तु सच यह हैक्रि जव इस विश्व-. 


वृक्ष को जड़ ब्रह्ममे है, तो जबतक वह जड़ हरी रहेगी तवतक इम पेड़ 


कातना भी हरा रहेगा । यही इसका अव्यय रूप दै । कोई नहीं जानता करि 
कन इसका भारम्भ हुभा भौर कव अन्त होगा । महाकाल की लवेट में यह 
अनन्त संसार भी नित्य चला जाताहै। जैत पेड मे पत्ते होते है, वते ही 


इस बड़ संसार रूपी पीपल में जो छन्दो कौ गति या लय है, वही इसके पत्ते 


है । गति के कारण इसमें नये-नये पत्ते फूटते रहते है भौर लोको की सृष्टिः 
होती रहती है । यहां य हभी कहा हैकिजो इस विष्व-षूपी अश्वत्थ कौ ` 
विद्या को समञ्ञता है, वही सच्चा वेदज्ञ है । सीघे अर्थो में वेदविद्या सृष्टि-- 


विद्चाकाहीदूसरानामहै। सृष्टितत्व की व्याख्या ही वेदों को इष्ट है। 
 विश्व-रचना क मूल भूत नियम ही वेदो की प्रतीकात्मक भाषा सें कट गये 


है । इन्द्र भौर वृत्त किसी इतिहास विशेषके प्राणी नहीं । वे तो विष्व की - 
प्राणमयी ओर श्रुतमयी रचना के दृष्टान्त ह । जसे ऋगवेद में स्वयं कहा - 


यदचरस्तन्वा वावृधानो बलानीन्द्र भ्रब्रू बाणो जनेषु । 
मायेत्सा ते यानि यद्धान्याहुनद्य शत्‌" न न पुरा विवित्से ॥! 
( ऋगवेद १०।५४।२) 


“हे इन्द्र, अपने शरीर को बढ़ाकर, वलों का बखान करते हुए, जो तुम- 


"व्व 
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इधर-उधर विचरते हो, वह्‌ तुम्हारे युद्धो का वर्णन माया है । तुम्हारान 
कोई शत्र आज है, न पहले कभी हुआ ।”' इस प्रकार के वेद के ऋषियों को 
यह्‌ स्पष्ट था कि इन्द्र ओर वृके युद्धो क वर्णन ओौर इसी प्रकार दूसरे 
देवों ओर असुरो का उल्लेख सृष्टिके मूलभूत नियमों का उपाख्यानों दारा 
विवेचन है । अतएव गीताकार का यह्‌ वचन यथाथं है कि संसार-रूपी 
अश्वत्थ वृक्ष का ज्ञान ही असली ज्ञान है (यस्तं वेद स वेदवित्‌, १५1१) 1 
जहां पेड होता है, वहां उसकी डालियां भौर पल्लव फलते ही हैँ । 
इस संसार-वृक्ष की णाखाएं तीन गुणो के अनुसार ऊपर भौर नीचे कीओर 
फैलती है, अर्थात्‌ सतोगृण कौ शाखाएं ऊपर ओर तमोगृण कौ नीचेकी 
ओर प्रसार पाती हैँ । ऊपर का अथं चंतन्य पुरुष ओर नीचे का अथं प्रकृति 
है । इन्द्रियो के विषय इन्हीं शाखाओ में फूटाव लेने वाले नये-नये पल्लव 
ह| जसे पेड मे उसकी जटाएुं ऊचे से नीचेकौभोर आती है, से ही कमं 
मनुष्यलोक में नीचे की ओर्‌ फंलक्रर व्यक्ति को बद्धमूल कर देते है | 
इस संसार-वृक्ष का सच्चारूप कोई नहीं जानता । इसका आदि 
ओर अन्त नहीं ओर कहां इसको जड है, ज्ञात नहीं होता; किन्तु इसका 
मूल कहीं बहुत दृह है। केवल एक ही उपाय से इस वृक्ष को काटाजा 
सकता है, ओर वह है असंज्ञ ओर अनासवित का कूल्हाडा । मनुष्य अपने 
मन को संसार के विषयों के पल्लवोँसे खींच लेतो यह वृक्ष स्वयं ही नास्ति 
हो जाता है इसका उपाय है, उस आदिपुरुष परब्रह्म की शरण मे अपने 
भापको ले जाना, जहां से जगत्‌ की यह पुरानी प्रवृत्ति चली है ओर जहां 
पहुंचकर फिर लौटना नहीं होता । वह्‌ मोक्ष का स्थान ही परमपद है । उस 
अव्ययस्थानमेंवेही पहुंच पाते ह, जो सुख-दुःख आदि द्धो सेष्ठूट गये 
है। उस ब्रह्मतत्त्व कौ ज्योति का व्या कना है ! उसके सामने सूय, 
चन्द्रमा मौर अग्निकी ज्योति फीकी है । वस्तुतः ऋगवेद मे ब्रह्म-तत्व कौ 
उपमा देने के लिए सथं की ज्योति का उदाहरण दिया गया है; किन्तु एक 
सथं क्या, कोटिकोटि सृं भी उसकी तुलना नहीं कर सकते । यह सूयं तो 
प्रतोक मात्र है (ब्रह्म सूयं समं ज्योतिः, यजुवद २३।४८) । 
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जीव का स्वरूप 


इसके अनन्तर भगवान्‌ ने एक एेसी बात कही है कि उसमें मनुष्यको 
सबसे अधिक रुचि हो सकती है, वहु जीव का स्वरूप है। मनुष्यको चाहे 
ईश्वर में विश्वास हो या नहो; किन्तु स्वयं अपनी सत्ता में अविश्वासं नहीं 
होता। गीताकार का कथन है करि पांच इन्द्रियां ओर छंठा मन ये प्रकृति 
से उत्पन्न ह । इन्हँ ही शरीर कहते है (मनः पष्ठानीदियाणि प्रकृति- 
स्थानि १५।७) ; किन्तु यह शरीर जडहै । इस भारी पुतले को खडा रखने 
वाला जीव है, जो ईश्वर का सनातन अंश है । यह आस्था गौर यह्‌ विश्वास 
गीता की सवसे बड़ी देन है (ममंवांशो जीवलोके जीवभूतः सनातनः 
१५।७) । ईष्वर अंश जीव॒ अविनाशी यह एक दछोटा-सा वाक्य 
अपने अन्तर मे कितना महान्‌ तत्त्व लिये हए है। इसके मूल में कितना 
गहरा अनुभव है । यह एक एसी सच्चाई है, जिसका स्वयं अनुभव करना 
पडताहै; किन्तु इषसे वद्र आशा ओर विश्वास का दुसरा सन्देश नहीं 
है। ईश्वर की शक्ति वारवार जीव रूपमे आती गौर जाती, मानो 
वायुएकफ़ूलसे दूसरे फूल की गन्ध लेकर वहती हो । शब्द, स्पशं, रूप, 
रस, गन्ध इन छोटे दिखाई पड़ने वाले पांच विषयों को भोगनेके लिए कान, 
आंख, त्वचा, जिह्वा ओर नासिकाये पाच इन्द्रियां है ओर इनके साथ छटा 
मन है। यही तो प्रकृति की बड़ी विभूति है, जिसने जीव को भूलावेमेंडाल 
रक्वाहै। जोज्ञानीह, वे इनके कायक देखते है, मूढ़ नहीं देख पाते। 
किन्तु ईश्वर का तेज अवश्य है ओर वह्‌ सबसे उपर है। उसी के ओजसे 
यहं पृथ्वी ओर पंचभूत टिके है । ईश्वर का रूप जोसोम है, वह एक प्रकार 
काजोवन-रसहै। उसीसे मनुष्य, पश्‌, पक्षी, वृक्ष आदि सभी उत्पन्न हो 
रहै ह भौर हरे होकर बढ़ते एवं काल पाक्रसूख जाते हैँ (पुष्णामि 
चौषधीः सर्वाः सोमो भूर्वा रस्तात्मकः १५।१२) । 





| 
। 
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वेश्वानर-विद्या 


इसके अनन्तर जीवको ही व्याख्या करते हृए कृष्ण ने एक दूसरी 
वैदिक परिभाषा का उल्लेख किया है 1 वह वेद की वेष्वानरी विद्या है 
अहं वंश्वानरो भत्वा प्राणिनां देहमाधित 
पराणापानसमायुक्तः पचाम्यन्नं चतुविधम्‌ ॥ 

(१५१४) 
इसका स्पष्ट अथ यों समञ्ना चाहिए-सण्टिकी दो मूल धाराएं हैः 
एक सोम ओौर दूसरी अग्नि। सोम ठंडी धाराहै गीर अग्निगरम धारा 
है। इन्हेदी ऋगवेद मे आपोभूयिष्ठ ओर अग्निभयिष्ठ कहौ गया है 
(ऋगवेद १।१६१।९) 

आपो भूयिष्ठा इत्येको अत्रव द ग्निर्भूयिष्ठ इत्यन्यो अब्रवीत्‌" । अथर्व 
वेद में इन्हे ही हिम ओर घ्रन्स कहा गया है (अग्नी हिमम्‌ घ्रन्सम्‌ च, भथर्व॑° 
१३।१।४६)। अग्नि ओरसोमसे ही संसार की रचना हुई है । यहां १३बे 
शलोक में सोम भौर चौदहवे मे अग्निका वर्णन दहै) गीताकारने वैश्वानर 
की स्पष्ट परिभाषादीहै। प्राणओर अपानके रूपमे जीवती शक्ति 
णरीरो मे संचारकररहीहै। इनका जो सम्मिलित रूप है, वही वश्वानर 
अग्निहै। जंसा शतपथ में कहा है, “स एषोऽभ्तिर्वेश्वानरः यत्‌ पुरुषः 
(शतपथ १०।६।१।११) । यहां अग्नि को अन्नो का पचानेवाला कहा है, 
अर्थात्‌ वह अन्नाद है ।” तंत्तिरीय ब्राह्मणमें कहा है कि अग्निदेवों काः 
जठर है (अग्निदेवानां जठरम्‌, तंत्तिरीय २।७।१२।३) । शौनक ते भी 
इसका स्वरूप यों कहा है 
तिष्ठत्येष हि भूतानां जठरे जठरे ज्वलन्‌ 1 
(व्रहद्‌ देवता १।६५)॥ 
प्रत्येक प्राणी के शरीर में जो एक सुनिश्चित तापमान है वही ॥ इस 
अग्निकास्वरूपहै। उसी तापकेकारण शरीरके समस्त अवयवं मे 
सिकुडने ओर फलने की क्रिया हो रही दै, जो प्राण का संधमन है । वसे देवा 
जाय तो उदर के भीतर कोई अग्नि कौ ज्वाला नहीं है, किन्तु ताना प्रकारः 
के दाहक ओर पाचक रसों के रूप में प्रकृति स्वयं उस शक्ति का निर्माण 
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करतीषहै, जो नाना भांति के खाद्य पदार्थोको पचा डालती है। इस 
समस्त प्रक्रिया की शक्ति को एक शब्द में कहा जाय तौ उसको संज्ञा वै्वा- 
नर है । आकाश में सूयं ओौर पृथ्वी पर वैश्वानर ये दोनों एक ही महाशक्ति 
के दो रूपहै। इसीलिए ऋगवेद में कहा है, “वैश्वानरो यतते सयेण( ऋगवेद 
१।९८।१) । यह वैश्वानर अग्नि सव प्राणि-जगत्‌ का राजा है (राजाह 
कं भुवनानां अभिश्रीः, ऋगवेद १।६८।१)। जहां वश्वानर की सत्ता > वहीं 
सव प्रकार का मंगल है । वैश्वानर वृज्ञ गया तो शरीर राख हो जाता है। 
इस प्रकार जो वश्वानर अग्नि तत्तव है, वहौ चेतना का सवसे बड़ा लक्षण 
है, वह साक्षात्‌ ईश्वर का अंश है । 


हृदहेश में ईश्वर की सत्ता 


इसी के आगे मानो व्याख्या रूपमे ही एक तत्त्व ओर कहा गया ह 
“सवस्य चाहं हृदि संनिविष्टो", अ्थािरमै सवके हृदय में बैठा हूं । यह्‌ वही 
बात है, जिसे गीता के अन्त मे फिर दुहराया गया हैः 

ईश्वरः सवभूतानां हद्‌ शेऽजुन तिष्ठति ( १८।६१ ) 

जीव ईश्वर का अंश है । ईष्वर सवके हदयमें वेठाहै। इन दोनों 
वाक्यों काथं एक हीहै। इसे ही उपनिषदों मे अंगुष्ठ पुरुष कहा है : 
अंगष्ठःमात्पुरुषः जनानां हृदये सन्निविष्टः" (अंगुष्ठमातः पुरुषो हूदेशेऽर्जुन 
तिष्ठति) । भंगुष्ठ मात्रा का अर्थं सकेतिक है, अर्थात्‌ बह चेतना अंश 
जो सवके भीतर विद्यमान है, पर जिसकी कोई मात्रा या माप नहीं। 
जिसकी माप होती है, वह तो साढ़े तीन हाथका चाक्षुष पुरुष कहलाता है, 
उसकी परछठाई पडती दै । अंगुष्ठ पुरुष को कोई पराई नहीं पड़ती । वह्‌ 
तो निर्धूम अग्नि के समान एक ज्योति माव्र है । हृदैल का अथं भी रक्त का 
अभिसरण करनेवाला हदय नामक अवयव नहीं । हृदेश का अथं व्यक्ति 
का वह्‌ केन्र है, जो प्रकृति से ऊपर अव्यक्त हैः किन्तु प्रत्येक स्थूल देह मे 
रहता भवश्य ह, उसी के कारण तो चेतना आौर प्राण की सत्ता है। 

वही चेतन पुरुष स्मृति, अज्ञान भौर ज्ञान का कारण हे । स्मृति आदि 
के स्थूल उपकरण या अवयव तो शरीरमेदहै, जिन्हें हम मस्तिष्क आदि 
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कैरूप में जानते द, किन्तु उनका वास्तविक कारण चेतना ही है। यहां 
वैश्वानर विद्या के सम्बन्ध में वताते हुए गीताकार ने एक पते की बात 
ओर कही है : 
वेदश्च सर्वैरहमेव वेयः (१५।१५। ) 

अर्थात्‌ वेदविद्या का एकमात्र सार वैश्वानर पुरुष या च॑तन्य का ज्ञान 
करनाहीहै। वेदकौ यह्‌ शेलीहै कि वह्‌ प्राकृत भूतों या पदार्थो का वर्णन 
करते हुए उनमें अनुस्यूत जो देव तत्त्व है, उसी पर बारम्बार दृष्टि ले जाते 
है। भूतो मे देव कौ सत्ता यही वेदके ज्ञान का ममं है । वह देव तत्त्वही 
ईषवर-ततत्व है, जिसे अनेक नामों से पुकारा जाता है । 


क्षर श्रौर अक्षर पुरूष 


इसके अनन्तर अत्यन्त स्पष्ट शब्दों .मेंक्षर, अक्षर ओौर अव्यय इन 
त्तीन पुरषो कौ व्याख्या जंसी यहां गीता में कही है, व॑सी संस्कृत साहित्य में 
अन्यत्र नदीं मिलती : 
द्वाविमौ पुरुषौ लोके क्षरश्चाक्षर एव च । 
क्षरः सर्वाणि भूतानि कूटस्थोऽक्षर उच्यते ॥ 
(१५।१६) 
अर्थात्‌ पचभूतों कौ संज्ञाक्षर दै ओौर उनभरतोंकेढेर या शरीर में 
रहनेवाला अक्षर कहलाता है । वही जौव है । इस अध्याय का नाम पुरु- 
षोत्तम योग है । अतएव पुरुषोत्तम कौ भी व्याख्या स्पष्ट कौ गई है, अर्थात्‌ 
क्षर ओर अक्षरया प्रकृति ओर जीव इन दोनों से ऊपर जो उत्तम पुरुष 
अव्यय ईश्वर है, वही परमात्मा हे : 
उत्तमः पुरुषस्त्‌बन्थः परमात्मेत्युदाहतः (१५।१७) । 
इसी परिभाषा को श्रौर दृढ़ करते हए लिखा हँ कि क्षर से भी ऊपर 
हं भौर अक्षरसे भी ऊपर हूं । इसीलिए लोक मे ओर वेद मे मृङ्े पुरुषोत्तम 
कहा है । यह गुह्य शास्त मने तुमह वताया । 
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सोलहवां अध्याय : देवी ओर आसुरी संपद्‌ 


सोलहवें अध्याय कौ संज्ञा देवासुर-संपद विभाग योगदहै। इसकी 
संगति पहले दो अध्यायो के साथ स्पष्ट है, क्योंकि सत्व गुणी प्रकृतिवाले 
व्यवित देव भौर तमोगुणी प्रकृति के असुर होते हैँ । अतएव स्पष्ट शब्दों 
मे यह कहना आवश्यक था कि देवी प्रवृत्ति ओर आयुर प्रवृत्ति इन दोनों 
की अलग-अलग पहचान क्या है ? 

देवी सम्पत्ति के गृण इस प्रकार हैँ: अभय, निर्भयता, चित्त कीः 
शुद्धि, ज्ञानात्मक दृष्टिकोण में निरन्तर स्थित रहना, दान, इन्द्रिय संयम, 
यज्ञ, स्वाध्याय, तपश्चर्या, कुटिलता का अभाव, अहिसा, सत्य, अक्रोध, 
त्याग, शान्ति, पिशुनता या चूगलखोरी का न होना, प्राणियों षर दया,. 
लोलुपता का अभाव, मृदुता, मर्यादा कौ लज्जा, सफलता, तेज, क्षमा, 
धृति, शौच, अद्रोह, अतिमान या महकार काञमभाव। ये दैवीः गृण हैं । 
इनसे व्यनित का सतोगणी प्रभाव पहुचाना जाता है। 

आसुरी सम्पत्ति के लक्षणये है: "दम्भ, दप, अभिमान (अपनेही 
घमण्ड में चूर रहना), क्रोध, निष्ठुरता ओर अज्ञान । 

देवी गुणो से मुक्ति ओौर भासुरी गुणो से बन्धन प्राप्त होता दै । दवा- 
सुर युद्धया विरोध की कल्पना ऋगवेद मे ही पाई जाती है । वहां समस्त 
सृष्टि की व्याख्या देवो भौर असुरो के न्द्र-युदध के रूपमे कौ गई है । ज्योति, 
अमूत भौर सत्य क संज्ञा देव है । तम, मृत्यु मौर अनृत असुरो कालक्षणः 
है । ये गुण तो दृष्टान्त मात्र है । इनमे चाहे जितने जोड़े जा सकते है। 


आसुरी लक्षण 


यहां सातवे लोक से वसवे ष्लोक तक आसुरी गुणों की लम्बी सूची 
पुनः बताई गई है । जिनका स्वभाव आसुरी दहै, वे न यह्‌ जानते हैं कि क्या 
करना चाहिए भौर न यह समन्ते है कि क्या नहीं करना चाहिए। न उनमें 
पवित्तता का भाव रहता है भौर न सदाचार के अनुसार जीवन । वे संसार 
मे ईश्वर की सत्ता नहीं मानते भौर कहते हँ कि इसकी कोई पक्की 
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आधार-शिला भी नहीं है। यहां तोसव व्यवहार इूठकादै। यहां 
किसी को कसी से कुष्ठ मतलब नहीं । सव अपने-अपने काम की 
सिद्धिके लिए मतलव रखते हं। वेसंसार में सवका बुरा चेतते है। 
उनकी इच्छाएं कभी पुरी नहीं होती । वे बुरी वातो का आग्रह लेकर 
चलते है । वे अपनेचारोंओर आशा ओर कामनाओंका पुरा जाल वने 
रहते हैँ मौर सोचते हैँ आज यह पा लिया है, कल ओर यह पा लेगे । इतना 
धन आज दै, इतना आगे जौर हो जायगा। आज इसे मार लिथा, कल 
उस णतु को साफ करूगा । मँ सथक्रा मालिक हं । म वलवान्‌ ओर सुखी 
हुं । मै रईस ओर कुलीन हुं । मेरे जैसा ओर कौन दै? एसे मोह-जालमें 
वे फे रहते हँ मौर उनका मन अनेक वातो ने भागता रहता है । अहंकार, 
बल, दपं, काम, करोधकाआश्रय लेकर वे अनेक प्रकार के बुरे कर्मोमें 
लिप्त रहते है । जन्म-जन्म मे उन्हँ आसुरी योनि ही मिलती है । ईश्वर 
तत्व को ओरवेध्यान नहीं देते । काम, क्रोध ओौरलोभये तीनों नरक के 
दवार है। इनमें अन्धेरा छाया रहता है । इनसे छूटने पर ही मनुष्य भपने 
कल्याण का आचरण कर सक्ताहै। देते आसुरी लोगोंके लिए अच्छा 
उपायहेकिवे शास्त्र की वात मानकर चले मौर अपनी मनमानी न करे । 


सत्रहवां अध्याय : तीन प्रकारकीश्वद्धा 


सत्तहवे अध्यायका नाम श्रद्धा त्रय विभाग योग है। इसका सार यह 
है कि सत्त्व, रज ओर तम के अनुसार मनुष्य को कमं में लगानेवाली प्रेरणा 
भीतीनतरहकोहै। मनुष्य का मन जेसा कमे करना चाहता है, उसी को 
उसकी श्रद्धा कते हैँ : 
सत्वानुरूपा सवस्य श्रद्धा भवति भारत । 
श्रद्धामयोऽयं पुरुषो यो यच्छश्द्धः स एव सः॥ 
(१७।३) 
संस्कृत मे मन को ही सत्व कहते है। बाण ने कादम्बरी मे लिखा 
है, 'सत्त्वाख्यं ज्योतिः मनः । प्रत्येक प्राणी के भीतर जो मनरूपी ज्योति 
है, उसी का नाम सत्त्व है । हरएक प्राणी अपने-मपने सत्व के कारण ही 
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इस संसार मेँ सत्तावान्‌ बनता है। मनुष्यों के स्वभाव मौर कमं अनेक 
प्रकारके हो सकते हैँ भौर हते है किन्तु उनका सामान्य वर्गीकरण सतो- 
गुणी, रजोगुणी ओर तमोगुणी, इन तीन मेदोंमेआजातादहै। इसलिण 
कुछ प्रधान उदाहरण लेकर गीताकार ने इन तीन गुणो के भेदो के अनुसार 
आहार, यज्ञ, तप, दान, इन चारों के भेद अत्यन्त स्पष्ट भापामे बताये 
है । सात्विक आहार वह है, जिससे आयुष्य, मानसिक शविति, बल, आरोग्य, 
सुख भौर प्रीति कौ वृद्धि होती है । सात्विक यज्ञ वह्‌ है, जो विधिपूर्वक 
क्रिसी इच्छा के विना कियाजाताहै। तपभी मनशरीर ओौरवाणीके 
भेद से तीन तरह का दै । ब्रह्मचय॑, अहिसा, पवित्रता, पूजनीय व्यतितयों 
का पूजन, यह शरीर का तप है । क्रिसीका जीन दुःखाना, सत्य भौर 
प्रिथ वचन कहना ओर स्वाध्याय करना, वाणी का तप है । मन को प्रसन्न 
रखना, सौम्य भाव से रहना, मौन, आत्मसंयम ओर भावणुद्धि, यह्‌ मन 
कातपहै। सात्विक तप उसे कहते है, जो फल कौ इच्छा के विना,श्रद्धा 
से किया जाता है। सात्विक दान वह है, जो योग्य पात्र को उचित देशकाल 
मे दिया जाय। 


ओम्‌ तत्‌ सत्‌ 

इसी प्रकरण के अन्तमें ओम्‌ तत्‌ सत्‌' इस प्राचीन वाक्य कौ 
अध्यात्म-व्याख्या को गई है । ये तीनों शब्द ब्रह्म के ही वाचक हैँ । "ओम्‌! 
भी ब्रह्म है, "तत्‌" से भी ब्रहम का संकेत किया जाता है, ओर सत्य भी ब्रह्य 
परक भावों के लिए है। जो लोग ईश्वर ओर विश्व कौ सत्ता मे विष्वास 
रखते है, जो भगवान्‌ को महा सत्तावान मानते हुए जीवन को भी उसी के 
अनुसार सत्तायुक्त समक्षते है, उन्हीं के लिए यज्ञ, तप, दान की धार्मिक 
क्रियाएं है। < 

वेद, यज्ञ ओर ब्रह्मत्व इन तीनों से मिलकर बनी हुई जो जीवनकी 
सात्विक धारा है, वही तो ओम्‌ तत्‌ सत्‌" इस मूल स्रोत से प्रकट हुई दै । 
जो इस धारा को नहीं मानते, उनके लिएन मम्‌ का कुच अर्थ है, न तत्‌ 
की कोई सत्ता है भौर न सत्‌ का कोई महत्व है । जिसे दवी सम्पत्ति या 
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दिव्य प्रकाश, अमृत ओौर सत्यका मागं कहाहै वह सव ओों तत्‌ सत्‌" 
इ सूम आ जाताहै। वहीवेदोंकासारहै। यही जीवन मे सद्भाव 
है । इसके विपरीत जो कुं है, वह असद्‌ भाव है । असत्‌ मे इस लोकम न 
कोई सार दै, न परलोक में। 


अट्ठारहवां अध्याय : मोक्ष-संन्यास योगं 


अठारहवें अध्याय की संज्ञा मोक्ष-संन्यास योग दै। कई प्रियो मे मोक्ष 
योग, संन्यास योग, परमाथं निर्गुण मोक्ष योग या केवल परमाथ निय ही 
कहा गया दै । एक प्रति में इस प्रकार पाठहे ; 

(सर्वकमंफलत्यागपुवकं काम्यकर्मणां सम्यङ न्यासपूरवकं सत्त्वरजस्तमो- 
गुणमयजगद्‌विवरणपुवंक ब्रह्यप्राप्तियोगः ॥।' 

अध्याय को ध्यानपूर्वक देखने से यही विदित होता है कि यहां अन्त 
मे गीताकार ने संन्यास ओर क्मंफल-त्याग, इन दो मार्गो के वीच मे समन्वय 
स्थापित करने का श्लाघनीय प्रयत्न किया है । संन्यास का लक्षण काम्य 
कर्मो को दछोड़ देना है ओर त्याग की परिभाषा सव कर्मके फल कात्याग 
दै (१८।२) । इसी वात को कई प्रकार से पहले भी कहा जा चुका है। जो 
लोग कमं छोड़कर संन्यास के पक्ष में है, उनके लिए भगवान्‌ का कहना है 
कि यज्ञ, दान, तप जंसे पवित्र कर्मोको छोड़ने से क्या लाभ? इसलिए 
इन कर्मो कोकरते ही रहना चाहिए । केवल उनके फल की आसवित से 
अपने को वचाना चाहिए । यही मेरा उत्तममत है (१८।६) । कमंको 
चछोडनेकेदोही कारण हो सक्तेहःयातो तमो गुणी मोह से अर्थात्‌ आलस्य 
ओर प्रमाद के कारण, या कर्मोको शरीरके लिए ्ंञ्लट समञ्लकर, यह 
राजस त्याग है, उससे भी त्याग का कोई फल नहीं मिलता। इसलिए जो 
करनाहै, उसे करनाही चाहिए, हां, उसके फल मे असव्िति न रखनी चाहिए, 
यही साप्विक त्याग है। कोई कितना भी चाहे, सव कर्मो को कंसे छोड 
सकता है (न हि देहभृता शक्यं त्यक्तु कर्माण्यशेषतः, १८।११) । इसलिए 
कफल दछोडने से ही कोई व्यक्ति सच्चा त्यागी कहला सकता है। 

कोई भी काम किया जाय, उसके लिए पांच अंग आवश्यक है । पहला 
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कर्ता या कर्मं करनेवाला, दूसरा अधिष्ठान या शरीर, जिससे कम॑ क्रिया 
जाय, तीसरा कारण, जिसकी सहायता से कमं किया जाय, चौथा वह्‌ चेष्टा 
जो कमं कास्वरूपहै।ये चारों भी रहंतो भी पांचवां कारण दैवी शकि 
याभाग्यषै, जो कमं को प्रभावित करतादहीहै। शरीर, मनया वचने 
कोई भी कमं किया जाय, ये पाचों हेतु अवश्य चाहिए । अव इन पाचों के 
विषय में ठीक दृष्टिकोण क्या हो सकता है, इसकी स्पष्ट व्याख्या यहां दी 
गई है। 

पहले तो जो व्यवित अपने-भापको कर्ता मान कर कमं करते समय. 
अहंकारम भर जाता है, उसका कमं वहीं विगड़ जाताहै (१८।१६)। 
मनमें अहूकार का भावन आने पावे भौर भपनी वृद्धि को उस कर्म-फलं 
मे लिप्तन होने दे, वही कर्ता ठीक है (१८।१७) 1 

वस्तुतः किसी भी कमंकेदो भंग होते हैँ । पहले कमं की प्रेरणा मन 
मे भती है ओर फिर कमं किया जाता है । पहले अंग को कमं-चोदना, भौर 
दुसरे को कमं-संग्रह कहा गयाहै । कमं की प्रेरणाके भी तीन भाग होते 
है, “एक कमं के सम्बन्ध में विचार करनेवाला व्यक्ति (परिज्ञाता), दुसरे 
वह जो विचार करता है (ज्ञान) भौर तीसरे वह जिस लक्ष्य या उदेष्य 
को लेकर विचार करता है (ज्ञेय) । इन तीन अंगों से कर्म की प्रेरणाया 
भावना का स्वरूप बनता है । उसी प्रकार जो वास्तविक कमं किया जाता । 
है, उसके भी तीन अंग हैँ : एकर तो करने वाला (कर्ता) दूसरे जो सहायक 
साधन हँ (करण) अर तीसरे स्वयं जो किया जाय, उसका प्रत्यक्ष रूप 
(कमं) । 

इनमे ज्ञान, कमं भौर कर्ता सत्त्व, रज ओर तम्‌ के अनुसार तीन-तीन 
तरह के ह। 

उत्तमन्ञान तो वह्‌ है, जिसमे कर्म की प्रेरणा या भावना सव प्राणियों 
मे एक ईश्वर कौ सत्ता मान कर होती है; परयदि सबको अलग-अलग 
समज्ञ कर कर्मका विचार किया जायतो वह रजोगुणहै। जो विना 
किसी तत्त्वविवेक ओर विना हेतु के किया जाय, वह॒ तामस है। जिसमें 
यह भावना हो कि करनेवाला अपने छोटे से कामम ही सव प्राणियोंके 
हित को बलि देने को तैयार हो जाय, वह भी तमोगृणी है । (कृत्स्नवदे- 
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कसिमिन्‌ १८।२२) ^ 

ठेस ही कमं नो तीन तरह के र्ै। जो आवश्यकहै, जो संग-रहित भाव 
से किया जाता है, जिसमें राग द्वेष नहीं होते भौर जो फल की आसक्ति के 
विना किया जाता है, वह सात्विकं कर्म है। जिसमे अहंकार आ जाय, 
कामना भी हो, बहुत व्यथं परिश्रम भी पड़ं ओर फल थोडा निकले, वह 
रजोगुणी कमं दै । जिस कमं में हठ, हिसा या हानि हो गौर अपनी शक्ति 
का विचार करिये विना जो मोह से किया जाय, वह्‌ तमोगुणी कमं है । 

से ही कर्ता भी तीन तरह के समन्ञने चाहिए 1 जिसमे संग नहीं है, 
अहंकार नहीं है, जो धृति ओर उत्साह से रदित है ओर जो सफलता ओर 
असफलता मेँ निविकार रहता है, वह्‌ कर्ता सात्त्विक विचार काहै। हपं- 
वाला णोक से भरा हआ, लोभी, अपवित्र, हिसक, आसवित-युक्त कमं फल 
को चाहुनेवाला कर्ता रजोगुणी होता है । जो णऽ, कपटी, आलसी, घमंडी, 
सदा रोने-धोनेवाला भौर काम मे हित्लङ हो, वह तमोगुणी कर्ता कहलाता है। 

इस प्रकार विशुद्ध कमं कौ स्थापना के लिए यहां कितनी ही वातं 
बताई गई है, जिनमे कमे के सम्बन्ध मे स्पष्ट विचार करने में सहायता 
मिलती है ओर यदि उनके अनुसार टीकर कमं किया जाय तो वह्‌ सच्चा 
कमं संभव हो सकता है, जिसके लिए गीता-- शास्त्र कौ प्रवृत्ति हुई है । 
इसलिए कर्ता, कमं ओर ज्ञानके च्विगुणात्मक भेद बताकर मनुष्य की वुद्धि 
ओर धृत्तिके भी इसी प्रकार तीन भेद समज्ञाये गये हैँ । सात्विकी वुद्धि 
चह है, जो प्रवृत्ति ओर निवृत्ति को अर्थात्‌ क्या करना है ओर क्या नहीं 
करना है, अभय ओौर भय को एवं बन्धन भौर मोक्ष को एक-दुसरे से अलग- 
अलग पहचानती है । यही उत्तम समज्ञदारी है । राजसी या रजोगुणी समञ्ल 
वह है, जो धर्म-अधर्म, कायं ओर अकार्य का भेद नहीं जानती । तामसी बुद्धि 
सवसे गईत्रीती है । वह अध्मके कामको अज्ञानवश धमं समञ्ललेती है भौर 
एक सीधी वात को भी उलटे ढंग से सोचती दै (सर्वार्थान्‌ विपरीतांश्च, 
१८।३२) 1 

धृति चरित्र का वह्‌ गुण है, जिसके द्वारा मनुष्य उठाये हृए कामम 
दद्‌ चित्त रहकर उसे पूरा करता है । धृति भी तीन प्रकारक है : मन, 
भ्राण भौर इन्द्रियों को एकाग्रता से साध कर जो उन्हँ डंवाडोल नहीं होने 
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देती, वह सतोगुणी धृति है । जो धमं, अथं ओर काम की वातोंको उठा. 
कर या अपनाकर, फल कौ आसक्ति से प्रवृत्त होती है, वह्‌ रजोगुणी धृति 
है । जिसमे भय, शोक, विषाद, मद भरे हों, वह्‌ तामसी धृति है । 

संसार में सब प्राण सुख को इच्छा करते हैँ । चाहे वह कमं के मामं 
से चले, चाहे संन्यास से । इसलिए सुख के भी तीन भेद वताये गए है।जो 
पहले विष ओर पीठे अगृतके समान जान पड़े, वह्‌ सात्त्विक सुख है । उससे 
आत्मा ओौर वुद्धि में प्रसन्नता मिलती है । जिसमें इन्द्रियां विषयों का भोग 
करती हुई पहले सुख मानती हैँ भौर वाद में दुःख उठाती ह, वह राजस 
सुख है । जिसमे पहले भी ओर पीठे भी केवल मोह ही हाथ लगे, वह लूटा 
तामस सु है, ज॑से निद्रा, आलस्य भौर प्रमाद की अवस्थामें होनेवाला 
सुख होता है । 

पृथ्वी के मनुष्यो मं या स्वगं के देवताओं मे कोई भी जीव टसा नहीं 
है, जौ इन तीन गुणों से छटा हुमा हो । (१८।४०) । 

यहीं गीताकार ने वणं, धमं के अनुसार वटे हृए ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, 
शूद्र इन चारों वर्गो के स्वाभाविक कर्मो का परिगणन कियाहै। इसका 
कारण यह है कि भारतवपषंके समाज निर्माताओं ने मनुष्यों के स्वभाव ओर 
समाज की आवश्यकताओं को दृष्ट मे रखकर इन चार वर्णो की अवस्था 
को स्वीकार क्रिया था। वर्णोके निजी कर्मं विभागक कारण एक तो पीढी 
दर-पीढी उस कमं को उत्तम प्रतिष्ठा प्राप्त होती है मौर दूसरे, समाजमें 
स्पर्धा दवारा उत्पन्न होनेवाली अनिषचित स्थिति भी नहीं होती । शम, दम, 
तप, पविव्रता क्षमा, ऋजुता, ज्ञान, विज्ञान, ईश्वर, विश्वास, ये ब्राह्म कमं 
है, अर्थात्‌ ब्राह्मणत्व के लक्षण ह । यहां गीताकार ने यज्ञ, स्वाध्याय, ज्ञान 
भादि लक्षणों को छोड दिया है । एसे ही शौय, तेज, धैये, समर में दक्षता, 
विजय, दान, मौर राज्य-एक्ति ये क्षत्रियो के स्वाभाविक कमं है। कृषि, 
व्यापार वंश्य के स्वाभाविक कमं ह । शूद्र का स्वाभाविक कमं परिचर्या 
या सेवा है । अपने कम॑ से प्रत्येक व्यवितकी शुद्धि होती है । जिस परमेश्वर 
ने यह्‌ विश्व रचा है ओर जिसने प्राणियों को बनाया है, उसी एक तत्त्व की 
उपासना मनुष्यअपने-अपने स्वाभाविक कर्मो के दारा करता है ओर उनसे 
एकं समान सिद्धि प्राप्त करता है । इन कर्मो मे या उनके करनेवाले वर्णो 
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मँ छोटे-बड़े या कम-अधिक का कोई विचार नहीं है । मनुष्य को यह्‌ नहीं 
चाहिए कि अपना कमं छोडकर दूसरे के कमं के लिए भागता फिरे । प्रत्येक 
कै लिए अपना-अपना कर्मं हितकर है: 
यतः प्रवृत्तिभूतानां येन सर्वमिदं ततम्‌ । 
स्वकमंणा तमभ्यच्यं रस विन्दति मानवः।। 
(१८।४६) 

अपने सहज कमं में कुछ तृटि भी जान पड़ेतो भी उसेन छोडना चाहिए, 
वयोक्रि यहां एेसी कौन-सी वस्तु है, जिसमें कोई बुटिन हौ? 

जव कमं करनेवाला कर्ता अनासक्त वुद्धि, जितेन्द्रि ओौर विगतस्पृह्‌ 
हो जाता दहै, तौ वह भी उषी नई कमंसिद्धि अर्थात्‌ कमंन करने कोसिद्धि 
कोपालेता दै, जो संन्यास से मिलती है (१८।४६९) । 

इस सिद्धि को पहुंचकर जो ब्रह्म प्राप्तिकीदणाहोतीहै ओौरजो ज्ञान 
की चरम निष्ठा रै, उसमें व्यक्ति की क्या स्थिति होती है, इसको भी कहा 
गया है । विशुद्ध बुद्धि से आत्मसंयम करके णब्दादि पांच विषयोंको दुर 
हटाकर, राग ओर द्वेष से मुक्त होकर, एकान्त का सेवन, अल्पाहार, वाणी, 
शरीर ओर मनका संयम, वैराग्य भाव की उपासना ओर सदाध्यानमें 
प्रीति इन गुणों से व्यवित ब्रह्मूत्ति हौ जाता है । अहंकार, बल, दपं, काम, 
क्रोध, परिग्रह्‌, इन सवसे बचता हुभा ब्रह्मभूत व्यक्ति अपने आत्मा के 
आनन्द मे किसी बात का शोक नहींकरता ओर न कोई इच्छा करताहै 
ओर सव प्राणियों से समान भाव रखता हुआ ईश्वर की परम भक्ति ध्यान 
मे लाताहै (१८।५४) । 

इस प्रकार चाहे संन्यास हो या कर्मयोग, दोनों का अन्तिम लक्ष्य ब्रह्म 
साक्षात्तारही दै ओर ईश्वर की अनन्य भक्तिसे वठुकर उसका कोई 
दूसरा उपाय नहीं । जिसे ऊपर कर्मयोग कहा गया है, वही बुद्धियोग है, 
जिसमें अपने चित्त से सव कर्मो के फल को भगवान्‌ को अपण करके अपने 
मन को ईश्वरमय बनाया जाता है (१८।५७) । 

जो ईष्वर -परायण होता है, वह सव कठिनाइयों को पार कर लेता है) 

सिद्धान्त रूप से इतना बताकर भगवान ने विशेष खूपसे अर्जुन को 
लक्ष्य करके कहा, “ युद तुम्हारा सहज कमं है, पर अहंकारवश यदि तुम 
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उससे वचना चाहो तो तुम्हारा ेस्रा सोचना मिथ्या होगा, क्योकि प्रकृति 
तुमको उसमें लगाकर ही छोड़ेगी । स्वाभाविक निज कमं से वचकर मोह्‌- 
वश तुम चाहते हो कि कमं न करं, तो एेसा नहीं हो सकता । तुम्हें विवश 
होकर करना ही होगा । हे अर्जुन ! ईश्वर सवके हृदय ये है । वह्‌ अपनी 
मायाशक्ति से प्राणियों को पे घुमाता है, जसे वे चाक पर चदे हुए धूम 
रहे हों । अतएव सव प्रकार से उसी ईश्वर की शरण मे जाओ ओर स्थायी 
शान्ति प्राप्त करो । मृज्ञे जो कहना था, वह ज्ञान मैने तुम्हें बता दिया। 
अव जेसी इच्छा हो करो (१८।६३)। 

एक ओर बात तुम्हे अपना अत्यन्त प्रिय जानकर कहता हु । उससे 
सम्हारा हित होगा । अपे मन को मुज्ञमे लगा, मेरे भवत बनो, मेरे लिए 
यजन करो भौर मृज्ञे ही प्रणाम करो तो तुम मेरे समीप आ जाओगे । यह्‌ 
मेरी सत्य प्रतिज्ञा है। सव धर्मोको छोडकर केवल-मात्र मेरी ही शरणमे 
भाओ । म सब पापों से तुम्हारी रक्षा करूगा । णोक मत करो ।'' 

इस प्रकार भगवान्‌ ने अर्जन को अपना अन्तिम उपदेश भौर आश्वासन 
प्रदान किया । 

गीताकार ने इसे धरमयुक्त संवाद कहाहै मौर गीता को ज्ञान-यज्ञ 
माना द । इसमें कोई सन्देह नहीं कि यदि हम मानसिक विचारोंको देवत्व 
धरदान करना चाह तो गीता के ज्ञानयज्ञ काञआश्रय लेना चाहिए । श्रद्धा 
ओर ईर्ष्या रहित भावसे ही इस ज्ञानयज्ञ का पुरा फल प्राप्त होता है । 

इतना कह कर भगवान्‌ ने अर्जुन से पुछा करि गीताज्ञान के सुनने से 
तुम्हारा मोह दुर हुआ या नहीं ? इस पर अर्जुन ने निश्चित उत्तर दिया, 
हे कृष्ण, आपकी कृपासे मेरा मोह जाता रहा ओौर मृङ्ञे दीक स्मृति प्राप्त 
हो गई । अवरम सन्देह॒रहित हं ओर आपके वचन का पालन करूगा 1" 
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(्र° ४३-- ११७) 
गीता का उपदे सूनकर अर्जुन युद्ध के लिए तयार हो गया। अव 
-यद्धभरूमि मे एकव हई दोनों सेनाएं संग्राम के लिए सन्त उटी हुई थीं । युद 
आरम्भहोने ही वालाथा कि युधिष्ठिर के मनमेंश्रद्धाका एक भाव जाग 
उठा । उन्होने सोचा करि पितामह भीष्म ओर गुरु द्रौण कौ अनुमति मौर 
भाशीर्वाद के बिना युद्ध करना ठीक नहीं। वे रथस उतर करपंदल ही, 
कवच मीर शस्त्र भी छोड कर नंगे पैर कौरव सेना कौ ओर चले भौर 
-भीष्मके पास पहुंच कर उन्हें प्रणाम करके युद्ध के लिए उनको अनुमति 
ओर आशीर्वाद मांगा । भीष्म उनके इस भावसे द्रवितहो गये ओौर इस 
अवसर पर आत्मग्लानि का अनुभव करते हए उन्टोने कौरवो के पक्ष में 
अपनी स्थिति का कुछ समाधान रूप में यों कहा, “दे युधिष्ठिर, पुरुष अथं 
-कादास होता दै, अर्थं किसी का दास नहीं । कौरवो ने मृजे अथं केद्वारा 
.वांध लिया है । मून्ञे तो उनके लिए युद्ध करना ही है, तुम ओर क्या चाहते 
-हो ?"" युधिष्ठिर ने कहा, “महाराज, आप अवश्य कौरवो कौ ओरसेही 
यद्ध करे, पर यदि आप मेरा हित सोचते हो, तो कपया बताएं कि आप 
-जंसे अपराजित वीर को हम कैम जीत सकंगे १” भीप्मने कुं सोचकर 
-स्पष्ट कहा क्रि जव मैं युद्ध मेँ उतरूगा तो कोई पुरुष मुञ्चे नहीं जीत सकेगा । 
: इसकी व्यञ्जना युधिष्ठिर ने समन्ञ ली ओर इसी कारण आगे चलकर 
` शिखंडी को भीष्म के सामने खडा किया गया । 
इषके बाद युधिष्ठिर द्रौण के पास गये सौर न्ह प्रणाम क्रिया । द्रोण 
ने भी भीष्मके समान ही अपने अपको कौरवो के पक्ष में अ्थके दारा बंधा 
: हज कहा, क्रिन्तु यह्‌ आश्वासन दिया किभलेहीर्मे कौरवोंकी ओर से 
लङ, पर विजय तुम्हारी ही चाहता हं । इसके वाद उन्होने कुपाचायं के पास 
-जाकर उनका भी अशीर्वाद प्राप्त किया ओर फिर अपने मामा मद्रराज 
शल्य को प्रणाम करके युद्ध कौ आज्ञा चाही । 
महाभारत के वतमान संस्करण मं यहां एक इतना मोड़ ओर पाया 
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जाताहैकि इसी बीचमेंकृष्णने भी कणंके पास जाकर उससे पाण्डवो 
के पक्षम आने का अन्तिम अनुरोध किया, "हे कणं, मेने सुनाहै करि भीष्म 
की खीज से तुम उनके जीतेजी युद्ध नहीं करोगे । अतएव जवतक भीष्म 
मारे नहीं जाते तवतक्र के लिए तुम हमारे पक्षमें आ जाओ, फिर दुयोधन 
के पक्षमें चले जाना ।* परकर्णंतो दूसरी ही मिद्रीकावनाथा। उसे 
स्पष्ट का, “भ दुर्योधन का अनहित नहीं करूंगा । उसके हितमेंही मेरे 
प्राणों को गया हुभा समज्ञो ।” 
तव सेना के वीच मे खड़े होकर युधिष्ठिरे आवाज लगाई, “जो 
हमारे पक्ष मे लड़ना चाहे, वे हमारी ओर आ जायं |” ओौर किसी परतो 
इसका प्रभाव नहीं हुमा, केवल युयुत्सु कौरवो का पक्ष छोड़कर पाण्डवो की 
ओर आ गया । सबने अपने कवच पहने ओर युद्ध के लिए अनेक प्रकार की 
दन्ुभियां ओर शंख वज उठे । दोनों सेनाओं से कडवा गायाजाने लगा 
भौर तुमुल युद्ध आरम्भ हो गया । सर्वप्रयम भीष्म अपने धनुष को टक्रारते 
हए अर्जुन की ओर वहे ओर उसपर प्रहार किया । अजुँनने भी अपने 
गाण्डीव से उनका उत्तर दिया । 
भीष्म ने पाण्डवं से दस दिन तक युद्ध करिया । संक्षेप मे, पहले दिन 
एक पक्ष के चने हए संनिकों का दूसरे पक्ष के वंस ही मूड्ढ संनिकों के साथ 
दध -यृदध हआ । फिर कौरव सेना गौर पाण्डव सेना परस्पर घमासान युद्ध 
करते लगीं । इसी दिन अभिमन्यु ने भीष्मके साथ भयंकर युद्ध किया । 
शल्य ने भी कुछ पराक्रम दिखाया ओर विराट के पुत्र उत्तर क्रुमारकावध 
कर डाला। तव पाण्डवोंकीओोरसे विराटङे दुसरे पुत्र श्वेतने महा भय- . 
कर युद्ध क्रिया। पर वहु भीष्मके प्रचण्ड बल के सामने न ठहर सकरा ओौर 
मारा गया। तव विराट के तीरे पुत्र शंव ने अपने दोनों भादयों के वधसे 
दुःखी होकर भीष्म पर प्रहार किया) यों पहलेदिन का युद्ध समाप्त हज । , 
पहले दिन के यद्ध मे अपने पक्ष की हानि देखकर युधिष्ठिर को चिन्ता 
हई, तत्र कृष्ण ते उन्हँ धेयं दिया । धृष्ट्युम्न ने उत्साह-पूवंक पाण्डवो की - 
ओर से दूसरे दिन क्रौञ्वारुण व्यु का निर्माण किथा। इस दिन भीष्म 
ओर अर्जुनका गुद तथा वृष्डययुम्न मौर द्रोणाचार्यं का भयंकर युद्ध हआ 1. 
भीमसेन ने भी कलिग ओर निषादो कौ सेनासे युद्ध किया। 
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तीसरे दिन दोनों पक्ष अपनी-अपनी सेनाओं की ब्यट्‌-रचना करके 
संग्राम करने लगे। पाण्डव-पक्ष के लोगोंने एसा पराक्रम दिवाया कि 
कौरव सेना में भगदड़ मच गई । तव दुर्घोविन ने भीऽ्म के पास जाकर उन्हे 
उलाहना दिया कि आपकी छिपी हुई सहानुभूति पाण्डवो की ओर है। 
इसे अन्यश्रा सिद्ध करने के लिए भीष्मने अद्भत पराक्रम प्रकट क्रिया, 
यहां तक कि कुष्ण अपनी प्रतिज्ञा भूलकर भीष्म को मारने के लिए रथ-चक्र 
लेकर दौड । अर्जुन भी वीररसमें आ गयेओौर उनके द्वारा उस दिन 
कौरव सेना की पराजय हुई । 

तीसरे दिन का उफान अपने वेग पर था ओौर चौ दिनप्रातःकालसे 
ही सेनाएं व्यूह रचकर खडी हई तो भीष्म ओर अर्जुन का द्वैरय युद्ध 
आरम्भ हो गया । अभिमन्यु ओौर धृष्टद्युम्न ने भी पराक्रमक्रिया; पर 
दस दिन सवस अधिक भीमसेन ने गज सेना का संहार करके एवं भीष्म 
के साथभी युद्ध मँ अपने वल का परिचय दिया। घटोत्कच ने भी अपना 
वल दिखाया । चौथे दिन युद्ध का ज्ुकाव कौरवो के विरुद्ध रहा। 

पाच दिन दुर्योधन बहुत घव्रराया हआ था । कौरवो की सेना ने 
मकर व्यूह्‌ रचना की । पाण्डवो ने श्येन व्यूह्‌ रचकर उसका उत्तर दिया । 
युद्ध मेँ पहले भीष्म ओर भीमसेन मौर फिर भीष्म ओर अर्जुनं के बीच 
घनघोर युद्ध हुआ । बीच-वीच में ओर भौ योद्धा ने दनद-युद्धमें भाग 
लिया, जंपतत-विराट ओर भीष्म, अश्वत्थामा ओर अर्जुन, दुर्योधन भौर 
भीमसेन तथा अभिमन्यु मौर लक्ष्मण (दुर्योधन का पुत्र) 1 इन्होनि आमने- 
सामने डटकर संग्राम किया । सात्यकि ओर भूरिश्रवा जो चौथे दिनके 
युद्धे मुठभेड कर चुके ये, आज भी पुराने वैर को साधने पर उतर आये 
ओर भूरिश्रवा ने सात्यकि के दस पूत्रो का वध कर डाला 1 उत्तप्त होकर 
अर्जुन ने भी अपना पराक्रम दिखाया । 

छे दिन दोनों सेनाओं के वीर बरावरी के उत्साह से भरे हुए ये । 
उस दिन पाण्डव सेनाने मक्र व्यूह्‌ ओर कौरव सेना ने क्रौञ्चव्युह्‌ 
बनाया । धृष्टद्युम्न ओौर द्रोणाचायं दोनों मं खुलकर युध हना । भीमसेन 
जीर दुर्योधन भी एक-दूसरे से घमासान युद्ध करने लगे, परं दर्योधन कौ 
पराजय इई । इसी दिन अभिमन्यु ने अन्य द्रौपदी पुत्रों के साथ मिलकर 
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धृतराष्ट्र के पुत्रो से युद्ध क्रिया । 

सातवें दिन कौरव सेनाने मण्डल व्यूह्‌ ओर पाण्डव सेना ने व्र 2 गह 
बनाकर भीषण संग्राम किया । द्रोणाचायं को विराट ने ललकार । तव 
विराट का पुत्र शंख, जो पहले दिन के युद्ध मे भीष्मसेलड़ चूका था, द्रोणः 
के सम्पुख आया, पर वह्‌ जज्ञ गया । तव शिवंडीओौर अश्वत्थामा, सात्यकि 
ओर अलम्बष, धृष्टद्युम्न ओर दुर्योधन एवं भीमसेन ओर कृतवर्मा इन वीर 
योद्धाओं मेँ परस्पर संग्राम हआ । इसी दिन भगदत्त के सामने घटोत्कच 
की पराजय हृई। नकुल ओर सहदेव ने मद्रराज शल्य पर विजय प्राप्त 
कौ । युधिष्ठिर ने भीराजा श्रूतायु से युद्ध करके उसे पराजित करिया । 
भूरिश्रवा से धृष्टकेतु मौर अभिमन्यु से चित्तसेन पराजित हए । इस दिन 
के युद्ध की एक बड़ी घटना त्रिगतं देण के राजा सुशर्मा का, जो संशप्तक 
गणो का भी नेता था, अर्जुन के साथ बृद्धारम्भ करना था। उसकी बहुत 
इच्छा थौ कर अजुन को युद्धमें जीतू; पर अर्जुन के पराक्रम के सामने वह्‌ 
न ठहर सका । इसी दित भीष्म ओर युधिष्ठिर काभी युद्ध हुआ। 

माढठवे दिन दोनों सेनाओं के घमासान युद्ध के अतिरिक्त मैदान 
घटोत्कच के हाथ रहा । उसने दुर्योधन एवं द्रोण आदि प्रमुख वीरोंके 
साथ भयंकर युद्ध क्रिया। उसकी मायासे मोहित होकर कौरव सेना भागने 
लगी । तव भीष्म की आज्ञा से भगदत्त ने घटोत्कच को युद्ध में रोका। 
भगदत्त ने भीमसेन केसाथ भी घोर युद्ध किया । अभिमन्यु ने अम्बष्ठ 
राजा के साथ घोर युद्ध किया | न 

आठवे दिन की भयानक स्थिति से चिन्तित होकर दुर्योधन ने भीष्म 
से कठा, “पितामह, एसे कवतक काम चलेगा ? वातो भाप स्वयं पाण्डवं 
कोमारिएया कर्णंको युद्ध के लिए आज्ञा दीजिए ।' भीष्म ने दुर्योधन 
को समज्ञाया ओौर स्वयं भयंकर युद्ध करने की प्रतिज्ञा कौ । दिन के पहले 
भाग मे पाण्डवसेना प्रवल रही । द्रौपदी के पांचों पत्र ओर अभिमन्यु ते 
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जय हुई । इधर, अभिमन्यु से चित्रसेन, द्रोण से द्रुपद भौर भीमसेन से 
वाल्टीक को हार हुई । युधिष्ठिर मौर नकुल, सहदेव ने शकुनि की घुड- 
सवारसेनाको हराया भौर फिर वे सव मद्रराज शत्य की सेना पर ट्ट 
पडे। यहं सव देखकर भीष्म ने इस दिन अपने पराक्रम का पूरा प्रयोग 
करते हुए घोर युद्ध किया गौर पाण्डव सेना म भगदड़ मच गई । 
कृष्ण इते सदन न कर सके ओर रथ से कूदकर कोधपूर्वंक भीष्म कौ भोर 
दीडे । उन्हे सन्देह थाकि अर्जुन पुरे मनसे युद्ध नहींकररहाहै। अर्जुनने 
आगे बदृकर कृष्ण को रोक्ते हुए उन्हें उनकी प्रतिज्ञा का स्मरण दिलाया 
ओर यह्‌ आएवासन दिया कि वे स्वयं अपने वल का पूरा प्रयोग करते इए 
भीष्मको जीतेगे । 

रात में पाण्डवो कौ गुप्त मंत्रणा हुई । अगले दिन जव दोनों पक्षकी 
सेनाएं तैयार हौ गई तो अर्जुनं ने शिवंडी को आगे करके भीष्म पर 
आक्रमण कराया । दोनों पक्ष के महारथी घोर यृद्ध करने लगे, किन्तु 
शिखंडी को आड लेकर अर्जुन ने अपने वाणो से भीष्मको वींधकर रथ से 
गिरादिया। भीष्म युद्धभूमि में शर-शया पर स्थित होकर प्राण-त्याग के 
लिए उत्तरायण की प्रतीक्षा करने लगे । इम प्रकार भीष्म के सेनापतित्वं 
में दस दिन का यृद्ध समाप्त हज । 

(भीष्म-पवं समाप्त) 


© 

द्रोण-पव 
ह महाभारत का सातवां पवं है, जिसमें विशेषतः युद्ध कौ कथा ही 
वणित है । धमं ओर नीति-विषयक सामग्री का इसमें प्रायः अभाव है। 
। वम्बई-संस्करण में २०२ अध्याय है ओर पूना के संशोधित संस्करणमें 
केवल १७३ ह । इनमे लोक-प्रचलित संस्करणों के २० अध्याय (५२--७१) 
काश्मीर की पोथियों मे नहीं हैँ ओौर वे प्रक्षिप्त सिद्ध हुए है । इनमे मृत्यु 
क{ उपाख्यान, (५२--५४), संजय ओर उसके पुत्र स्वणंश्ची का उपाख्यान 
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(५५) ओर शोणसराजकीय प्रकरण (५६--७१ ) यहां द्रोण-पवं सं 
आगन्तुक ज्ञात होते है, क्थोकि यही सामग्री शान्ति पवं अध्याय २६-३१, 
र४८--५० मे भी आई है। 

इस पवं के मुख्य उपपवं इस प्रकार हैँ: 

१. द्रोणाभिषेक १- १५ 
२. संशप्तक-वध १६-२१ 
३. अभिमन्यु-वध ३२--५१ 
४. अजुंन-प्रतिज्ञा ५२--६० 
५ जयद्र थ-वध ६१- १२१ 
६. घटोत्कच-वध १२२-- १५४ 
७. द्रोण-वध १५५-- १६५ 
5. नारायणास्तर-मोक्ष १६६-- १७३ 


धिप ¢ 
५8 : : द्रोणाभिषेक पर्व 
(श्र० १--१५) 
जव दस दिन तक युद्धकरने के वाद भीष्म धराशायी हो गये तव 


= 


कौरवो के सामने नया सेनापति चलने का प्रएन आया। इमे कर्णं ने 
स्तात किया कि द्रोणाचायं को सेनापति वनाया जाय । दुर्योधन ने द्रोण 
से प्रार्थना कौ, जिसे उन्होने स्वीकार किया ओर उनका अभिषेक कर दिया 
गया । यहां उत्लेखनीय है कि जव भीष्म जसे महारथी युद्ध मे असमथ हो 
गथे तो कणं के मन पर सवसे अधिक चोट लगी ओौर उसने उचित सम्ञा 
कि युद्ध-भरुमि में पड हए भीष्म से परामश किया जाय । वह उनके पास 
गया भौर भीष्म ने यही कहा कि नया सेनापति चूनकर युद्ध जारी रखना 
चाहिए, क्योकि नायक के बिना सेनाक्षणभर भी नहीं संभल सकती (न 
विना नायकं सेना मुहृत्तंमपि तिष्ठति, ५-- ८ ) । यहां यह उल्लेखनीय है कि 
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कौरवों ओर पाण्डवों के सेनाकाजो वंटवारा हसा था, उसमें मध्यदेश के 
स्त्रिय, जो ययाति के पूत्र पुरुक वंशज थे, प्रायः पाण्डवो की तरफ रहै । 
ययाति के पुत्र यदु, जिनमें सौराष्ट्‌-गूजरात के वृष्णि, अन्धक आदि यादवं 
स्नियये, कृष्ण के द्वारा पाण्डव पञ्च मे लड़ । इनके अतिरिक्त ययाति के 
तीन पुत्र तुवसु,दरह्य. ओौर अनु थे । इनके वंशज प्रायः कौरवो के पश्च मे 
गये । अनु के वंशज आनव दो भागों में वट गये, पष्चिमी अनव पंजावमें 
ओर पूर्वीविहार-वंगाल में पीले । मद्र, विगतं, अम्बष्ठ, शिवी, सौवीर, शुद्र 
आदि आनव दुर्योधन कौ ओर थे तथा ययाति के दुसरे पुत्र द्रहय. ने गान्धार, 
वाह्लीक ओौर कम्बोज तक अपने राज्यका विस्तार किया ओर उत्तर- 
पश्चिम के शक-यवन भी उसी के साथ हो गये । ये उत्तर पर्चिम केवीर 
लाके कौरवो के साथी वने । इसके अतिरिक्त ययाति का पांचवां पुत्र तुवसु 
था, जो पश्चिम की ओर अज्ञात रूपमे चला गया था, पर कालान्तर में 
उसीके वंशमें सुदूर दक्षिणके केरल, चोल घौर पाण्ड्य नाम के राजा 
हए । वे भी दुर्योधन के पक्ष में ही लड़ । पूर्वी आनव विहार-वंगाल मेँ फैले 
ओर उनके वंशजो ते पांच राज्य स्थापित किये। अंग (पूर्वी बंगाल) वंग, 
कलिग, पुण्ड (उत्तरी वंगाल), सुम्ह्‌ (पश्चिमी वंगाल) । इनमे कणं अंग 
देश का अधिपतिथा।येलोग भी कौरव पक्षम ही आये। इस प्रकार देखा 
जाय तो उप्त समयके अधिकांश क्षत्रिय ओर राज्य दुर्योधन की नीति के 
पक्षपाती धे। यह कृष्ण का ही व्यवतत्व था, जिसने कीप्ि ओौर वल से 
पाण्डव पक्ष को संगठित किया ओौर कस, शिशुपाल, जरासन्ध एवं मध्य 
राजस्थान के सौभपति, शाल्व, इन चार कण्टको को हटा कर मध्यदेश का 
रोम विचला भाग पाण्डवों के पक्ष मे कर दिया । 
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५७ : : संङप्तकवध पर्व 
(अ० १६- ३१) 


ये त्रिगतं देश (वतमान कल्तू-कांगड़ा) के राजा थे । इनका अर्जुन 
के साव घोर संग्राम हुमा ओर अजन ने उनकी सेना के अधिकांश भागकाः 
वध कर दिया । संशप्तक गणो ने अधंचन््र व्यूह्‌ बनाकर युद्ध क्रिया| 
पाण्डवो की ओर से उनसे युद्ध करने वाली सेना को गोपाल नारायण कहा 
गया है, अर्थात्‌ यह भगवान्‌ कृष्ण की वहसेनाथी, जौ गोपालगिरि यां 
ग्वालियर के प्रदेश मे एकल की गई । वह्‌ प्राचीन वुन्त (कोंतवार ) प्रदे 
था । इस उपपवं मे प्रायः युद्ध-जनित संहार का वर्णन है, जन्तु अध्यायः 
२२ मेंधृतराष्टरने संजय कोवीच म रोककर योद्धाओं ङ रथं आदिके 
विषयमे विशेष रूप से जानना चाहा) इसी प्रसंगमें कथाकार ते ५० 
प्रकार के घोड़ों का नामोल्लेव किया है, जिसका आधार उनके भांति-धांति 
कै रंग थे। अवधुय ही यह्‌ वणेन गुप्त युग करा ज्ञात होताहै। उससमय 
भारतीय सेना का पुनः संगठन गुप्त सम्राटोंने घुडसवार पल्टनों को रख 
कर किया भौर अश्वसेनाओं को सवसे यधिक महत्व दिया । वस्तुतः पहली 
मौर दूसरी शती मे विक्रान्त शक सेना भे घुड़सवार पल्टने ही मुख्य थीं । 
शकों कौ इस युद्ध-कलाको भारतीयों ने भौ सवथा अपना लिया । कालिदास 
ने रधुवेश के चौथे सगं मेँ सरपट चलती हई इन सेनाओं का बहुत अच्छा 
चित्र खींचा है । उप्त समय कम्बोज (मध्य एशिया), बाह्लीक (वल्ख), 
दरद्‌-काश्मीर, गान्धार, वनायु, उत्तर पर्चिम की बना घाटी आदि स्थानों 
से वहां के व्यापारी वद्या नस्ल ओररगों के घोड़े भारतवषं मे लाकर 
वेचते थे । इसका कुछ उल्लेख बाणनेहुषंचरित मेंक्ियाहै। बाणकी 
सची में वनायु, कम्बोज, सिन्धु आदि देशों के अतिरिक्त, सासानी ईरान 
देशों के घोड़ों का वर्णन है, जिनका उल्लेख कालिदास ने भी पाशिकों के 
वणन मे किया है (पाश्चातं अश्व साधनैः, रघु ° ४।७) । 

गुप्त-युग के साहित्य में द्रोण-पवं का यह्‌ वणन नितान्त मौलिक भौर 
अनूढा हे । किसी प्रतिभाशाली कवि ने अपने समकालीन वर्णक साहित्य 
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से इस प्रकारकेरगोंओौरनामोका संग्रह करके उसे लगभग साठ श्लोकों 
मे हां संगृहीत कर दिया है । यह्‌ वोडों का व्यापार करने वाले सार्थवाहों 
की क्रोडपव्निका सी जान पडती है । इससे मिलती-नुलती भौर एेसी ही 
विचित्त अन्य सुची दण्डिकी अवन्ति-सुन्दरी नामक सातवीं सदी की रचना 
महै (पृष्ठ €०-&४)। उसका भी आधार कोई एेसा ही व्णेक रहा होगा। 
यह उल्लेखनीय ह कि चौथी से सातवीं शती तक ही ३०० वर्पो तक घोड़ों 
की शब्दावली ठेठ भारतीय ओौर संस्कृत प्रधान थी, किन्तु आव्वीं शती के 
आरम्भसे अरव देणके सौदागरभी घोडोंकी तिजारतमें हिस्सा लेने 
लगे भौर राष्टृकूट राजाओंने इत विपयमें उनको बहुत-सी सुविधाएं 
दीं। फलतः आठ्वीं गती के मध्य भागसे अरवीभाषाकेनाम भी जैसे 
धोल्लाह्‌ आदि भारतीय बाजारों में चालू होने लगे । अगले तीन सौ वर्पो 
में स्थिति ठेसी हो गई कि भारतीय शब्दावली प्रायः जाती रही ओर उसके 
स्थानमेअरवीकेनामहौी चल पड़, जसा मानसोल्लास ओौर हेमचन्द के 
अभिधान-चिन्तामणि कोशसेज्ञात होता है । अतएव यह्‌ ओर भी भूमिका 
काविषयरहै किद्रोण-पर्वं के इस प्रकरण से उस युग कौ ठेठ भारतीय 
शब्दावली का एक उज्ज्वल चित्त हमारे सामने आ जाता है। 

कहा गया है कि भीमसेन के घोडे हिरनकेरंगकेथे (ऋश्य वर्णं ) 1 
यह वही था, जिसे सुतली रंग कहते है । सनद सात्यकि के घोडोंकारंग 
चादी जसा था (रजतासु) । इसे आजकल नुकरहे कहा जातारहै । वाणे 
इते ठी श्वेत ओौर दण्डी ने ककं रंग कहा है। दण्डी के अनुसारककं स्गके 
घोडे सिन्धु देणसे आतेथे, जो पंजावक सिन्धुसागर इलाका था अर 
जहांआज भी घोड़े पालने की बड़ी-बड़ी तलवण्डियां दै । इस रंग को आज- 
कल नीला सव्जा कहते है । नकुल के घोड़े कम्बोज देशसेलये गए ये, 
जिनका रंग सुञआपखो (शुक पतर परिच्छयः )था। इसेहीवाणने हरित- 
रंग कहा है, जो अंग्रेजी मे शचेस्ट नट' कहुलाता है। दण्डी ने कम्बोज के 
घोडोंकोशोणरंगका कहा है । सहदेव के घोडे कृष्ण रंग के थे, जिसकी 
पहचान वतंमान मुष्क से की जा सकती है । युधिष्ठिर के घोडे सुनहले रंग 
के थे । मत्स्यदेश के राजाके अश्वो का रंग पाटल पुष्प के समान चटकौला 
लाल था। दण्डी ने रक्त पाटल, सुमना पाटल, गुञ्ज पाटल (घूुमची के 
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समान लाल), तिमिस पाटल, ओर हरित पाटल इन पांच तरह के पाटल 
रंगों का उल्लेव किया है । विराट के पुत्र उत्तर के घोड़ हल्दी केरंगकेये। 
दण्डी ने इन्हें सोनजुही के रंग का कहा दै, जो गान्धार ओर यवनदेशसे 
लाये जाते थे । केकय देश के राजकरमारों के पास वीरबहुटी के जसे चटकीले 
लाल रंग के घोडे थे, जिनकी पहचान दण्डी के गजपाटल घोड़ों सेकीजा 
सकती है, जो काश्मीर देश से लाये जाते थे । शिशुपाल के पूत्र नरसिह्‌ के 
पास्त सारंग सबल या गल्दार घोड़े थे । संभवतः इन्हें ही वाणने कौत्तिका- 
पिञ्जर कहादहै। क्िसीभीरंग काघोड़ा, जिसको जिल्द पर सफेद 
चित्तियां हो, जसे सफेद तारे विखरे हए हों, कीतिका-पिञ्जर कहा जाता 
था। 

चेदि देशके राजाके पास भी शवलित रंगके काम्बोजी घांडथे। 
ज्ञात होता है कि कम्बोज देश से सुभआ-पंखी, समन्द, चितकवरे इस प्रकार 
करई रगो के घोड़ों का आयात होता था । केकय देश के अधिपति बृहतक्षेत् 
के पास अपने ठीक परिचम में सिन्धु सागर दोञावमे तयार होने वाले 
सैन्धव घोड़े ये, जिनका रंग धुर्मेत्ते बणंकाथा (पलालधूम्र वणं)। 
शिखण्डी के पुत्र क्षातरदेव के पास वासल्क देश के घोड़े ये, जिनका रग लाल 
कमल जसा ओर जिनकी आंखो मे सफेद रंग के डोरे थे, जिसके कारण 
उन्हे मत्लिकाक्ष कहा जाता था। बाण ने भी इनका उल्लेख किया है । कुचं 
घोडे क्रोञ्च वणं के (क्रौञ्च नामक हंस जातीय पक्षी जसे श्वेत), कुच 
शरीर के एवेत गरदन में काले (कृष्णक ग्रीव ) , कुछ उदं के फूल जंसे पीले 
रंग के थे; संभवतः इन्हें ही दण्डी ने सिद्धां कहा है । घोड़ों केरंगोंकी 
सूची में कुछ ओर नाम इस प्रकार हैँ : 

सालवृक्ष के पुष्पों का रंग, मोर कौ ग्रीवा जसा नीला रंग, (दण्डीने 
इन्द इन्दर नील के रंग का कहा है), नीलकण्ठ के पंख जैसा रंग (चासपत- 
नील), पीला (पिसंग), पयार के डंठल जैसा, पलाण्डु वणं, सुनहला 
(हेमवणं), कदरूतरी रंग (पारावत सवर्णं), भरा रेशमौ (वश्नु कौशेय) 
इन्द्र धनुष जैसा रंगविरंगा (इन्द्रादि सवरणं) चितकवरा, (करबुर ), कमल- 
ताल जंसा हरा, (पुष्कर नाल समवणं), सरसों के फूल जंसा पीला 
(सरषप पुष्प तुल्य वणं), सफेद धारियों से युक्त चन्द्रमा जसा लल, 
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उदं के रंग जसा सही मायल हरा (माष वणं), सरकण्डे के समान सफेदी 
लिये हए पीला, लाल कमल जैसा (प्म किञ्जल्क वणं), नीले कमल 
सदृश्य (नीलोत्पल सवं), मटर के रंग जे सफ़ेदी युक्त ललछौह (कलायः 
पष्परंग श्वेत), लोहित टेम के फूल जंसा (किशुक पुष्प तुस्य वणं), 
कमल के पत्ते जसा (काही), पुष्कर वणं तुल्य वणे, अड़से के फ़ल 
नसा एवेत (आटरुचक पुष्प आभाः) इत्यादि । इनके अतिरिक्त देसे 
आकराशौ नीले रंग का भौ उत्लेख है, जिसमें तारे बिखर हए हों (तारका 
चित्तित अन्तरिक्ष सवर्ण) । यह बाणके कृत्य का पिञ्जर रंग से भिलता 
इआज्ञात होताहै। एक दूपरेरगकी तुलना उस रेशमी वस्त्र से की गई 
है, जिस पर सुनहली वृंदे छिटकी हई हों (रुक्म पृष्ठा वकीणं कौशेय 
सदृण्य) । दण्डी ने भी हुवहू इसी रंग के घोड़ों का उत्लेख किया है, जो 
गान्धार देश से लाये जातेथे (निष्टप्त सुवणं निमित पीत कौशेय 
सन्निभ) इस प्रकार अनेक रंग ओर रंगतों से युक्त अच्छी नस्ल के घोड़ों 
के लक्षणों की पचान गुप्त-युग को संस्कृति का विशेष अंग था । 
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बीस अध्यायो मे यह महाभारत का प्रसिद्ध उपप है । जब दुर्योधन 
ने आचायं द्रोणको लडाईको कु ढील देने का उलाहुना दिया तो 
दोणाचायं ने अपनी पुरी शक्ति लगाकर युद्ध करने के लिए फाड़ वांधा एवं 
चकन्यह्‌ कौ रचना की । युधिष्ठिर के रोकने पर भी अभिमन्युने चक्रव्युह्‌ 
को तोडने की प्रतिज्ञा करली भौर वह॒ कौरवों कौ चतुरंगिणी सेनाका 
वध करता हुजा चक्रव्यूह कौ भोर बढ़ा । उसका पराक्रम देखकर द्रोणाचायं 
भी चक्रित हो गये । 

दुःशासन ओर कणं भी उसका मागं नहीं रोक सके, यहां तक कि 
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अभिमन्युने कणं केभाई काभीवध कर दिया । अभिमन्युके साथजो 
पाण्डव थे, उन्हें जयद्रथ ने रोक दिया ओौर ब्यूह-दारकी रक्षाकरनेलगा 
किन्तु उसे भी हटा कर.अभिमन्यु चक्तग्युह में घुस गया । वहां उसने अनेक 
योद्धाओं के साथ युद्ध किया । दुर्योधन भी उसके सामने नहीं ठहर सका 
ओौर उसका पत्र लक्ष्मण भी अभिमन्यु हारा मारा गया। तब चः महा- 
रथियों ने उस अकेले वीर को घेर लिया। अभिमन्युफिर भीडराया 
हटा नहीं मौर अपने विचित्र क्षात्र तेज से अकेला उन चछहों से युद्ध करता 
हुआ खेत रहा । इस प्रकार युद्ध के तेरहुवे दिन पाण्डव-पक्ष का एक अद्मृत्‌ 
वीरकाम आ गया। 

अभिमन्यु का वध पांडवों के लिए साधारण घटनानथी। जंसेही 
युधिष्ठिर ने यह समाचार सुना, वे अत्यन्त विलाप करने लगे । 

इसके वाद ही महाभारत के लोक प्रचलित संस्करण में व्यासजीने 
आकर युधिष्ठिर को सान्त्वना दी ओर मृत्यु की उत्पत्ति का वर्णेन किया 
ओर फिर कहा कि उसने तप के द्वारा ब्रह्माजी से समस्त प्रजा के संहार 
का वरदान प्राप्त कर लिया है । उसके बाद राजा संजय की कथा कही, 
जिसका सुवणं इष्ठीवी नामक पुर, जो उसे अत्यन्त प्रिय था, मृत्मु के संहार 
से नहीं बच सका । फिर उन्होने सुभोत्र; कौरव, शिव, राम, भगी रथ, दिलीप, 
मान्धाता, ययाति, अम्बरीष, शणविन्द, गय, रन्तिदेव, भरत, पृथु ओर 
परशुराम इन सोलह राजां का चरित सुनाया, जो महा प्रतापी चक्रवर्ती 
होते हुए भी मृत्यु से नहीं बच सके । यह प्रकरण षोडश राजकीय कहलाता 
है भौर यहां प्रक्षिप्त है । इसकी पुनरावृत्ति शान्तिपव म आई है । 
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५९ : : प्रतिज्ञा पर्व 
( अ० ५२--६० ) 
जुन जव संशप्तक युद्ध से लौटकर शिविरमें आये तो अभिम यु 

चध का समाचार सुनकर उनके दुःखका ठिकानान रहा । शीघ्र ही उनका 
वह शोक क्रोध में वदल गया ओर उन्होने जयद्रथको मारने की प्रतिज्ञा 
करली । यह समाचार कौरव शिविरमें विजली की तरह दौड गया। 
दुर्योधन भौर द्रोणाचार्यं जयद्रथ की रक्नाके लिए नाना भांति के उपाय 
सोचने लगे । अभिमन्यु की मृत्यु से समस्त पांडव शिविर अत्यन्त दुःखी 
हभ ओर सवस्े अधिक दुःख उसकी माता सुभद्रा को हुमा । वह्‌ बहुत 
विलापकरने लगी । तब कृष्ण ने उसे भाश्वासन दिया । यहां एक द्योटी-सी 
कथायहभीदी गर्ईहैकि युद्ध में विजय प्राप्तिके लिएकृष्ण ने अजुन 
को प्रेरित किया कि वह्‌ भगवान्‌ शिव की पूजा करे । लिखा है कि अर्जुन 
स्वप्न मेभी शिव के समीपरहै गौर शिव नेस्वप्नमेंही अर्जुन को 
पाशुपत अस्त्र दिया । 

अर्जुन द्वारा शिव का स्तोत्र (५७-४&--५८) दस श्लोकों का 
छोटा नमः स्तो है । 

चतुथ्यंन्त पदों के साथ जहां नमः पद का प्रयोग किया जाय, उसे 
नमः स्तोत्र कहते थे । यजुर्वेद के शतरुद्रीय स्तोत्र से इस शली का आरंभ 
हंजा था ओौर वाद में अनेक पुराणों में इस प्रकार के स्तोत्र पाये जाते हैं । 
इसी द्रोण-पवं के अन्त में लगभग ८० श्लोकों का एक वहत बडा भौर 
विशिष्ट नवां स्तोत्त है, जिसे व्यास ने अर्जुन को सुनाया था (१७३-२०-- 
९६८) स्वयं महाभारत क लेखक ने इन दोनों स्तोत्रो को शतरुद्रीय कहा है 
(*७-७.गृणन्तव शतरुद्रियं, १७२--१०१,देव देवस्य ते पार्थव्याख्यातं 
सत्रुद्रियं) । अगले दिन प्रातःकाल सब लोग भारी दायित्वके बोज्ञसे 
आक्रान्त हौकर उठ ओर युधिष्ठिरने कृष्ण से प्राथेना कौ कि अर्जुन की 
प्रतिज्ञा को आप सफल बनावे जौर अर्जुन को आशीर्वाद दिया । तव अर्जुन 
ने कृष्ण के साथ रथ पर बैठकर रण-यात्रा की । 
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युधिष्ठिर की नित्य दिनचर्या 


इसी प्रसंग में एक रोचक प्रकरण युधिष्ठिर आ्भखिक हे, जिसमे उनके 
नित्य ङ्ृत्य का वणंन किया गया है । कुछ हस्तलेखो मे इसे युधिष्ठिर की 
काल वृद्धि भी कहा गया है । इसके अनुसार राजा युधिष्ठिर रातति वीतने 
पर प्रातःकाल उठे भौर तव तीन प्रकार के व्यक्तियों ने उनका स्वागत 
किया । एक पाणिस्वनिक, अर्थात्‌ हाथ वजाकर ताल उत्पन्न करनेवाले 
व्यक्ति थे, जिन्हं पाणिक या पाणिवादक कहा जाता था । दूसरे मागधजन, 
स्तोरगायन करने वाले थे, जिन्हे वैतालिक भी कहते थे । तीसरे मधुपकं 
लेकर राजा का सम्मान करने वाले (मधुपक्रिक) थे। इसके अतिरिक्त 
सूत ओर वैतालिक, ये भी राजा का स्तोत्र-गान करने के लिए उपस्थित 
होते थे । कालिदास ने रघुवंश के पांचवें सगं के अन्तमं व्यतालिसपंच- 
दशी लिखकर १५ श्लोकों मे व्यतालिसों के गान का परिचय दियादहै। 
मागध भौर सूत का राजा के जीवन में विशेष स्थान था । जिस समय ादि- 
राज पृथु राजा बनाये गए ओर उन्होने प्रजाओं का रञ्जन करने एवं 
चक्रवर्ती के धार्मिक आदर्शो के पालन करने की प्रतिज्ञा की, तभीसेउस 
प्रतिज्ञा के आदर्शों का स्मरण दिलाने वाले स्तोत्र या गानकापाठकरने 
वाले मागध ओौर बन्दीजनों का भी, राज के साथ अधिक सम्बन्ध हो गया । 
प्रकरणम तो जान पड्ताहैकिवे मागधराज की स्तुति कहते थे, किन्तु 
उनका लक्ष्य चक्रवर्ती धमराज के आदर्शो का स्मरण कराना ही था । राजा 
के जागरण के समय प्रातःकाल कुच संगीत ओौर नृत्यका भी आयोजन 
भवश्यक था, जिससे प्रजाओं को उनके उठ जाने की सूचना मिल सके । 
आज भी नौबतके रूपमे यह्‌ प्रथा पाई जाती है। यहां यह्‌ भी उल्लेख 
है कि नृत्यक, गायक, अपना काये करने लगे हैँ । उनके साथ मृदंग, ज्लरञ्लर, 
भेरी, पणव, आनक, गोमुख, आडंवर (बड़े ढोल), दुन्दुभी आदि इन बाजों 
के वड़े शब्द का भी उल्लेख है । ज्ञात होता है कि प्राचीन नौबत क्षरनेकि 
समय इन वाजो का वृ'दवाच होताथा। इस प्रकारकी भारी ध्वनिसे 
राजा ओर महल के नौकर-चाकर सव जाग उठते थे । उठकर राजा भाव- 
श्यक कायं के लिए स्नान-गृह में प्रविष्ट होते थे (उत्थाय आवश्यकार्याथम्‌ 
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ययौ स्नानगृहं ५८।७) । स्नान कराने लिए १०८ स्नातक तरुण श्वेत वस्त 
पहन कर ओर सोने के घड़ों मे जल भरकर राजा की स्नान-क्रियाके लिए 
तैयार रहते थे । स्नान के अनन्तर सूक्ष्म हल्का वस्त्र पहून कर राजा 
भद्रासन पर वैठकर चन्दन आदि से अनुलेपन करते थे ओर अभिमन्त्रित 
मन्त्र पठ्करर उनका प्रोक्षण किया जाताथा। कई प्रकार के सुगन्धित 
पदार्थो से व्यक्ति उनक। उत्सादन या अनुलेपन करते थे । इसमें हरिचन्दन 
द्रव्यका विशेषरूपसे नाम आया है। इसके अतिरिक्त नाना प्रकार की 
सुगन्धित मालाएं भी राजा को धारण कराई जाती थीं। इसके अनन्तर 
राजा के लिए धार्मिक कृत्य करना आवश्यक था । उपरमे देवता के नामों 
काया अन्य किसी प्रकारके मन्त्र काजप किया जाताथा। यह राजाकी 
प्रातःकालौन पूजा काकृत्यथा। इसलिए महल मे अग्नि शरण' नामक 
स्थान वनायाजाताथा। वहां युधिष्ठिरने भग्निमें हवन कियाओर तव 
वाहुर आये । 

राजा के बाहर आने का भी एक विशेष अथं था, अर्थात्‌ वे महल की 
तीसरीं कक्ष्या से, जिसमें अन्तःपुर रहता था, दुसरी कक्ष्या मे आकर पहले 
दानशाला मे विराजते थे (द्वितीयां पुरुषः व्यघ्र कच्छयामं निष्करमय) । 
वहां सभौ प्रकारके लोगों कीराजासे मुलाकात होती थी । उनमें सर्वप्रथम 
वेदों के विद्वान ब्राह्मण होते थे, जो कुशल-प्रषन पूछ कर राजा को आशी- 
वाद देते थे। राजा इस प्रकारके वेदज्ञ, याज्ञिक, ब्राह्मणों भौर स्नातकं 
का यथोचित आदर करके विदा करते थे । इसमें राजा के दानो में स्वणं, 
निष्क, वस्त, गौ, अश्व आदि का उल्लेख है । इसके वाद एक महत्वभूणं 
उल्लेख यह है कि राजा के सामने नाना प्रकार के मांगलिक चिह्न ओर 
द्रव्य लाये जाते थे, जैसे सोने के पत्तर पर ठप्पा मार कर बनाये हृए स्व- 
स्तिक, वर्धमान ओौर नंद्यात्रत नामक विशेष चिल्ल, सुवणं माल्य पू्णङुम्भ, 
्रज्ज्वलित अग्नि, पूणं अक्षत पात्र, रुचक या सुवणं निष्क, अरलंेत कल्याए, 
दधि, मधु, घृत, जलकुम्भ, मंगलात्मक पक्षी । राजा इत पदाथ। का दशन 
करके इनमें से कुद का दान भी करते थे । 

ूर्णशाला या सच्च स्थान से उठकर राना दूसरी कक्षा मेही बने हए 
आस्थान मण्डप मे, जिते सभा भी कहा जाताथा, आकर बेठते ये। जहां राजा 
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कै लिए विशेष भद्रासन सजाया जाता था। आसन के साथ तीन वस्तुएं 
आवश्यक है--एक अति उत्तम आस्तरण, दूसरे चंदोवा (उत्तरच्छद), तीसरे 
सोने क पतले दण्ड, जिन पर चंदोवा ताना जाता था (परार्ध्यास्तरणास्तीणं 
सोत्तरच्छंद मृद्धमत्‌ । विश्वकमंकृतं दिव्यं उपजल्लु.वंरासनं ५८।२३) । 
आसन पर वैठते ही परिचारक राजा के ऊपर सुनहले चंवर इलाने लगते 
ये । यहां सावंजनिक रूप से मागध, बन्दी ओौर भूत सवंप्रथम राजाकी 
स्तुति करते थे । इस प्रकार जो युधिष्ठिर का नित्य कायं कहा गयादै, 
वैसा प्रत्येक राजा की दिनचर्या का राज्य-शास्त्रके ग्रन्थों मे ओर काव्यो 
में भी पाया जाता है। 


६० : : जयद्रथवध पर्वं 
(अ० ६१- १२१) 


इसमे अर्जुन के द्वारा जयद्रथ के वध कौ महती कथा है । अर्जुन ने बड़े 
उत्साह के साथ रणभ्रुमि में प्रवेश किया । पहले उसकी मृुठभेड दुःशासन 
से हई, पर वह उसके सामने ठहर न सका । फिर द्रौणाचायं से युद्ध हुआ । 
तव उनको एक ओर वचाकर अर्जुन आगे बढ़े । दुर्योधन ने इसके लिए द्रोण 
को उलाहुना दिया, तो आचार्यं ने उसी के शरीर मे दिव्य कवच बांधकर 
अजुन के साथ युद्ध करने के लिए भेजा । इधर धृष्टधम्न ने द्रोणके सामने _ 
आकर उनसे लोहा लिया । सात्यकी धृष्टद्युम्न कौ रक्षा के लिए पहुंचा 
तो द्रोण का उसी से युद्ध होने लगा। इधर विन्द ओर अनुविन्द कावध 
करके अर्जुन शतु सेना पर आक्रमण करते हुए जयद्रथ की ओर वदे । इतने 
म दुर्योधन ने अर्जुन का मागं रोका गौर उन्हं युद्ध के लिए ललकारा । 
दोनों मे भीषण संग्राम हआ, पर दुर्योधन अर्जुन के सामने न ठहर सका । 
अकेले अर्जुन ने कौरव सेना के नव महारथियों को परास्त क्रिया । इसी 
वीच युधिष्ठिर की भी द्रोणाचार्यं से टक्कर हुई, जिसमें युधिष्ठिर के पैर 
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उखड़ गये । युधिष्ठिर ने सात्यकी को अर्जुन कौ सहायता के लिए भेजा । 
सात्यकी ने वहत पराक्रम दिखलाया । उसने त्रिगर्तो के साथ, काम्बोजो 
के साध ओर पापाणयोधी म्लेच्छों के साथ युद्ध किया । जव अर्जुन को गे 
घटत देरहो गई, तो युधिष्ठिर ने चिन्तित होकर भीम को उनकी 
सहायता के लिए भेजा । भीमसेन कौरव सेनाको चीरते हुए अजुन के 
पास जा पहुचे । भीमसेन ओौर कणं का घोर युद्ध हुभा, जिसमें करणं की 
पराजय हर्द, पर पीष्ठे कणं फिर तगड़ पड़ तो अर्जुन ने वीच में पकड़कर 
अपने वाणोंसेकणंको पीठे हटाया । इस समय अर्जुन ने उट कर जयद्रथ 
पर आक्रमण क्रिया ओर प्रर युद्ध के अनन्तर अद्‌भुत पराक्रम करते हुए 
आखिर यें सिन्धुराज जयद्रथका वध कर डाला । तव श्रीकृष्ण अर्जुन की 
प्रणंसा करते हुए उन्हँ युधिष्ठिर के पामर वापस लाये। इस पर दुर्योधन 
-खेद करता हुआ द्रोणाचायं को उपालम्भ देने लगा। 


६१५४ च लोत्कल्वौवतं 


(अ० १२२ १५४) 

अगले दिन के युद्ध मे घटोत्कच का वध मृख्य घटना दहै। उस दिनं 
-सायेकालको भी युद्ध वंद नहीं हुआ गौर पाण्डव संनिकों ने रात्नि-गुद्धमें 
द्रोणाचार्यं पर आक्रमण किया । द्रोणने शिबौ काओौर भीमने कलिगके 
राजकुमार ध्रुव का वध किया । तब घटोत्कच ओर अश्वत्थामा का युद्ध 
हुआ । इधर युधिष्ठिर ने भी द्रौण पर आक्रमण क्रिया मौर पहले लो युद्ध 
मे युधिष्ठिर विजयी रहे, पर पीये द्रोण के सामने युधिष्ठिर के पर उखड़ 
गये । अश्वत्थामा का पांचाल के राजकुमार धृष्टद्युम्न से पुराना बैर था, 
` जिसककारण दोनों मे घमासान युद्ध हआ ओौर धृष्टद्युम्न को भागना पड़ा । 
नकुल ओर शक्ति, शिखण्डी ओर कृपाचार्य, सात्यकी भौर दुर्योधन, 
-अर्जुन ओौर शक्रुनि इन विपक्षी बीरों का परस्पर घोर युद्ध होता रहा । 
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दुर्योधन के उपालम्भ देने से द्रोण ओर कणं ने पराक्रम की पराकाष्ठा कर 
दी, जिससे धृष्टययुम्न ओर पांचालो के पांव उखड़ गये । इससे युधिष्ठिर 
घवडा उठे । तब कृष्ण ओर भर्जुन' ने घटोत्कच को कणं के साथ युद्ध करने 
के लिए भेजा । घटोत्कच ने अत्यन्त घोर युद्ध किया ओर अन्त में विवशः 

` होकर कणे को इन्द्र की दी हुई अमोघ शक्ति घटोत्कच पर छोड़नी पड़ी, 
जिससे उसका वध हो गया । इससे पाण्डव-पक्ष में शोक छा गया, पर कृष्ण 
प्रसन्न हुए, क्योकि उन्ह आशंका थी कि किसी दिन कणं दवारा उस शवित्ि ` 
का अजन के विरुद्ध प्रयोग हो सकता था । 


६२ : : द्रोणवध पर्वं 


(अ० १५५-१६५) 


रात्नि-युद्ध से थके-मदे सनिकों ने दिनमें विश्राम किया ओौर चन्द्रोदय ` 
के बाद से पुनः युद्ध शुरूहो गया, जो उस राच्ि को ओर अगले दिन चलता ` 
रहा । सब पांडव-वीरों न द्रौण पर आक्रमण क्रिया, किन्तु द्रुपद एवं विराट ¦ 
दोनों खेत रहे । तव धृष्टद्युम्न ने भौर भी घोर आक्रमण किया, पर द्रोणा- - 
चायने संग्राम में बहुत भयंकर रूप धारण किया । उससे पाण्डव-पक्ष में ` 
अत्यन्त निराशा छ गई । तव उनकी ओर से अश्वत्थामा की मृत्युका 
समाचार फला दिया गया। उसे सुन कर द्रोण जीवनसे निराश हो गये 
मौर उन्होने अस्त्र रख दिया । उस अवस्था में धृष्टचुम्न ने उनका शिरो- 
च्छेद कर दिया । पण्डव्‌-पक्ष से यह्‌ अत्यन्त निन्दनीय कायं ई आ। 
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६३ : : नारायणास्त्रमोक्ष पर्व 


(अ० १६६-- १७३) 

अपने पिता का वध सुनकर अश्वत्थामा क्रोध से भर गया ओर उसने 
तारायणास्त्र नामक एक विशेष हथियार का प्रयोग किया, उससे भीमसेन 
का अन्त दही हो गया होता, किन्तु कृष्णने भीमसेन को रथ से उतारकर 
नासायणास्तर को एक प्रकार से विफल कर दिया। तब अश्वत्थामा ने 
आग्नेयास्तर छोडकर एक अक्षौहिणी सेना का संहार कर दिया, परं श्रीकृष्ण 
ओर अर्जुन पर उस अस्त्र का कोई प्रभाव नहीं हुभा । उस समय व्यासजी 
ने प्रकट होकर अश्वत्थामा को शिव ओर कृष्ण की महिमा बताई । इससे 
प्रभावित होकर अश्वत्थामा ने दोनों को प्रणाम किया। 

द्रोणपर्व के भस्त में एक अध्याय शिव के नमः स्तोत्र काहै। कथा 
इस प्रकार है, जब द्रोण-युद्ध समाप्त हुआ तो अकस्मात्‌ व्यासजी वहां भआ 
गये ओर अर्जुन ने कहा कि.जवमें युद्ध करता थातो अग्नि के समान 
त्रिशूलधारी एक महापुरुष को आगे चलता हुआ देवता था, जिस दिशामें 
वे जाते थे, उसी दिशा मे शतु विखर जाते थे । न तो वह महापुरुष परो से 
पृथ्वी का स्पशं करताथाओौर नहाथसे त्रिशूल ही ष्टूता था । व्यासजी ने 
समाधान किया, "वे तो साक्षात्‌ भगवान्‌ शंकर ही थे। है अर्जुन, प्रजापतियो 
मै प्रथम जो तैजस पुरुष है, जो सव लोकों के ईश्वर ओर ईशान हि 
अर्जुन, तुमने उन्दीं शिव का दशंन क्रिया हे । उन महात्मा महादेव की 
शरण मेँ जाओ । उनके अनेक पार्षद है, जो सदा उनके साथ रहते भौर 
पजा करते दै । जिस सेना की रक्षा कणं ओर द्रौणाचायं करते थे, उनका 
घर्षण भगवान्‌ रुद्र के अतिरिक्त ओर कौन कर सकता था? उनके 
सम्मुख कोई भी ठहरने का साहस नहीं कर सकता । अतएव हे अर्जुन, उन 
भगवान्‌ शिव को नमस्कार करो ।" यह कट्‌ व्यासजी ने स्वयं ही एक 
अत्यन्त प्रभावशाली रुद्र स्तोत्र अर्जुन को सुनाया । ८६ श्लोकों (१७३- 
२० --&८) का यह्‌ स्तोत्र शतरद्रीय कहा गया है भौर इसके चार भाग 
इस प्रकार है: 


२६० भारत-साविती [७. द्रोण पवं 


१. नमः स्तोत्र (१७३-२०-३६) 

२. दिग्यकर्णं वर्णन (१७३-४०--७४) 

३. बहुधारूप वणेन (१७३-७५--७७) 

४, तामनिवंचन (१७३-७८--६€ य) 

इसी कारण मूल में इसे चतुविध स्तोत्र कटा गया है। इस प्रकारके 
स्तोत्र सवंमहाथं संयुक्त समन्ञे जाते थे, अर्थात्‌ ईश्व रत्व के विषय में 
जितने प्रकार का वणेन संभव है, उन समस्त अर्थो को प्रयटन-पूवंक एकत्र 
करके स्तोत्नो के रूप मे ढाला जाता था । कहीं इनमें १०० नाम भौर कभी 
एक सहस्र नाम पाये जाति हँ । वतमान नमः स्तोत्र यजुर्वेद के शतरुद्रीय 
स्तोत्र से प्रभावित है, किन्तु कालान्तर में माहेश्वर ओर पाशुपत शवो ने 
शिवतत्व के विषय में जिन नये विचारों की भावन की, वे भी इस स्तोत्र 
मे आये हँ । यह भी उल्लेखनीय है कि शिव या विष्णु के नामों की नई-नई 
व्युत्पत्तियां पुराणों का आवश्यक अंग बन गई थीं। ये निरुक्तियां आर्थी 
निरुक्ति है, शास्त्रीय नहीं, अर्थात्‌ ब्राह्मण ग्रन्थों मे अथं को उलट करके 
तीन प्रकार की निरुक्तियां मिलती हँ । उसी शेलीमेयेभीदहँः 

नामधेयानि लोकेबु बहून्यत्र यथाथंवत्‌ । 
निरुच्यन्ते महत्वाच्च विसुत्वात्कमंभिस्तथा ।॥ ( १७३।७८) 

उदाहरण के लिए व्यम्बकके नामके विषयमे कहा है कि भुवनेश्वर 
भगवान्‌ शिव देव, पृथ्वी गौर आपः या जलमय मूत्ति इन तीन देवोंका 
आश्रय लेते है । इसलिए उनका नाम त्यम्बक है । अथवेत्ताकी दृष्टिसे 
निःसन्देहं यह शिव स्तोत्र अत्यन्त विशिष्ट रचना है गौर सक्षिप्त होते हुए 
भी स्तोत्र-साहित्य में इसे ऊचा स्यान मिलना चाहिए । 





(द्रो ण-पवं समाप्त) 
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यहं महाभारत का आढठवां पवं है, जिसमे ६६ अध्याय ओर लगभण 
४००० श्लोक हँ । इसमें निम्नलिखित घटनाओं का वर्णन है : 
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१९१. 
१२. 


१३. 
१४. 


१५. 


क्ण{भिषेक 


. पाण्ड्य वध 

. लिपुरघातन 

. कर्ण-शल्य-विवाद 

: हं स-काकीयोपाख्यान 
-मद्रदेण की निन्दा 

. युधिष्ठिर-पराजथ 

. कणं -भीम युद्ध 

. युधिष्ठिर-पलायन 


युधिष्ठिर-कोप 

युधिष्ठिर ओर अर्जुनम मेल 
दुःशासन वध 

अश्वत्थामा के सान्त्वना-वाक्य 
कणे-वध 

युधिष्ठिरं का दर्षोट्लास 


६४ : : कर्ण॑युद्ध-वर्णन 


द्रोण के अनन्तर दुर्योधन ने कणं को अपना सेनापति नियुक्त किया! 
सौर युद्ध पहलेसे ही घोररूप म शुरू हुआ । पहले दिन भीमक हारा 
क्षेमधूत्तिका वध हुआ ओौर उसने अश्वत्थामा के साथ भयंकर युद्ध किया 1 
अर्जुन ने संशप्तक वीरो के साथ पहले के समान घोर संग्राम किया । सहदेव 
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ने दुःशासन को ओर कर्णं ने भीम को नीचा दिखाया 1 इस दिन कितने ही 
दोरे-मोटे दरन्र (या संकल) युद्ध हुए । दुर्योधन ओर कणे ने मिलकर 
राजा युधिष्ठिर से संग्राम क्रिया। 
इस समय एक समस्था उत्पन्न हुई अर्थात्‌ करणं केलिए एक योग्य सारथी 
की आवश्यकता पड़ी, जिससे वह भी अर्जुन के समान पराक्रम दिखला सके। 
कर्णं ने प्रस्ताव किथा कि शल्य को उसका सारथी बनाया जाय । शत्य को 
पहले तो यह बात मान्य न हुई, कितु दुर्योधन के बहुत आग्रह करने ओर 
शकुनि के बहुत समञ्लाने-वुञ्ञाने पर उसने प्रस्ताव स्वीकार कर लिया । 
पर यह स्वीकृति कणं के लिए लाभदायक सिद्ध नहीं हुई । इससे कणे के 
लिए एक बखेडा ही खड़ा हो गया । दोनों मे काफी कलह उत्पन्न हौ गया 
-कणं जव अपनी प्रशंसा में कुछ कहता, तव शल्य उसे वहीं रोककर उल्टे 
अर्जुन की बड़ाई करने लगता । शत्य ने यहां तक कह डाला कि है कणं, 
यदि तुम युद्ध सेभागन गये, तौ अर्जुन के हाथ से वच नहीं सकोगे । स्वतः 
युद्धम कमर कस कर उतर हृए वीर के लिए उसकी प्रशंसा से वकर 
ओौर कोई अमृत का पान नहीं होता ओर लांछना से बदृकर उस वीर के 
-ल्िए कोई विष नहीं होता, पर कणं के भाग में यह अमृतपानन था । शल्य 
को सारथी कायं के लिए प्रोत्साहित करने के उदेश्य सेदुर्योधनने 
त्िपुराख्यान का वणन क्रिया, जिसमें शिवजी ने देवताओं कौ ओर से 
युद्ध करने के लिए एक सर्वदेवमय ओौर सवंलोकमय रथ सजाया था, तब 
स्वयं ब्रह्माजी नेउनक्रा सारथी होना स्वीकार किया था । इसलिये सारथी 
का पद अत्यन्त सम्मानित समज्ञा जाता था । दुर्योधन की इस बात का 
-शत्य के मन पर प्रभाव हुभा ओर उसने उसकी वात मान ली। कणं को 
“इससे बड़ी प्रसन्नता हुई ओर उसने अच्छे हृदय से यह्‌ कहा : 
ईशानस्य यथा ब्रह्मा यथा पाथंस्य केशवः। 
तथा नित्यं हिते युक्तो मद्रराजभजस्वनः। (२५।७) 
पर कणं भौर शल्य की कुण्डली मिलने वाली न थी । शल्य ने कठोर 
भाषण से णत की प्रशंसा ओर कणं की निन्दा, विशेषतः अजुन के पराक्रम 
"का वखान करना शुरू किया । कणे को तो अर्जुन से युद्ध करने का उत्साह 
व्था भौर वह्‌ संनिकों से पूच्ध रहा था कि शल्यने रप्ति फिर चिराया, “हे 
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कण, अन तुम काल-पक्व होकर मृत्यु के मुख में नाना चाहते हो ।“ तव 
कण करा कहना पड़ा, "हि शल्य, तुम भि्रका मुख रखने वाले मेरे शतु 
हौ ओर मुञ्चे भयभीत करना, चाहते हो।'' (त्वं तु मित्रमुखः शतूर्मा 
भीपयितुमिच्छसि २७।२८) । पर शल्य की जिह्वा विष की थैली थी। 
उससे चुपन रहा गया ओर कह्ने लगा, “हे कर्णं, तुम गीदड़ की तरह शेर 
सेयावटेर कौ तरह गरुडसे भिडना चाहते हो। जसे मेदक मेघ को देख कर 
टर्रातादै,एेषे हौ तुम्हारा यह्‌ भाषण दै। क्या विना डोगी के कोई कुपित 
समुद्र पार कर सक्रताटै? चूहैओरविलारमे, कुत्ते ओर वाघ मे, श्यगाल 
ओर सिहुमे, खरगोण आर हाथीमे,ञ्ूठ भौर सत्य में एवं विष भौर 
अमृत में जितना अन्तर है, उतना ही तुमे ओर अर्जुनम है । 

जव वात इतनी वदी तो कर्णसेभीन रहा गया ओर इसके वाद कणं 
जो कुं गल्यके लिए कहा, वह महाभारत का अत्यन्त विलक्षण प्रकरण 
1 उसे पुप्पिक्रा में मद्रक-कुत्सन कहा गया है। यह अंश कर्ण पवंके 
७ वें अध्याय के ७१-६१ श्लोकों मे भौर २०वे अध्याय के ७--८१ ए्लोक 
आयादहै। 

यहां महाभारतकार क्या कहना चाहते थे ओौर इन श्लोकों का वास्त- 
विक अथं क्याहै, यह्‌ वात अभी तकर क्रिसौ लेखक ने स्पष्ट नहींकौहै। 
यह ऊपरसे तो कणं ओर शल्य की तू-तू मै. जान पड़ती है, किन्तु इसके 
भीतर ठो ठेतिहासिक तथ्य छिपा हुआ है । बात देसी है फि जव इस देश 
पर सिकन्दर ने आक्रमण किया, तो उसके अन्यायी यवनो का कुछ प्रदेशों 
पर अधिकार हो गया । पहले यह अधिकार वाल्हीक या बल्ख प्रदेश पर 
था ओर वहां के यवन शासक वाल्हीक यवन कहलाते ये । मौयं सम्रादों के 
युग में तो वे निस्तेज होकर सिकुड़ हृए पड़ रहते थे; किन्तुमौयं साम्राज्य 
कै विखरने पर जव पुष्यमित्र सत्तारूढ हुआ, उस समय यवनो ने गान्धार 
ओर पंजाव की ओर अपने पैर फलान शुरू किये ओर उनमें से दिमित्र ओौर 
मेनन्द्र नामक राजाओं ने पंचनद या पंजाव के उत्तरी प्रदेशमे, जिसे मद्र 
कहते थे, एवं जिसकी राजधानी शालक थी, अपना अधिकार जमाया। 
मद्रराज शल्य भी वहीं के थे । अतएव उनके व्याज से जो करु मद्रक यवनों 
कै आचार ओर विचार के प्रति भारतीयों की प्रतिक्रिया थी, वह्‌ सब शल्य 
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के सिर मढ़ कर यहां कही गई दै । स्पष्ट ज्ञात होतादहैकिमद्रक यवनों 
का रहन-सहन भारतीयों के आचार-विचार ओर सामाजिक संगठन से 
भिन्न था। उनमें खान-पान, नाच, रंग, सुरा ओर मद, नग्न-नृत्य भादि 
बहुत-सी कुटिल प्रथाएं एेसी थीं, जिनको चर्चा मध्य देश में रहने वाल 
भारतीयों के कानों मे आने लगी । तभी एसा हुआ कि मध्यदेश मे एेसी 
धारणा फली कि पांच नदियों वाला वाहीक देश पृथिवी का मल है, वहां 
किसी को नहीं जाना चाहिए । यहां तक बात बढी कि जो कुरक्षेत्त, 
सरस्वती ओर दृशद्रती के बीच का प्रदेश, पृथ्वी का सवसे पवित्र स्थान 
माना जाता था, उसके लिए भी कहा गया दहै कि “तीर्थयात्रा के लिए वहां 
दिन मेही जाना चाहिए ओर राच्निमेन ठहुर कर उसी दिन वापस चले 
आना चाहिए ।'” यह्‌ बात कुरुक्षेत्र की यात्रा के सम्बन्धमें कही गदर 
ओर उसकी भी संगति यही है । 

मद्रक यवनों के विषय में ये किवदन्तियां चलते-चलते ही गाथाओंके 
रूप मे लोक में फल गई थीं, यहु बात स्पष्ट दिखाई पड़ती है । लगभग एक 
जंस। वणंन कुं हैरफेरसे १० या ११ वार दुहराया गया ह ओौर उसका 
ढंग यही है कि एक किसी ब्राह्मण ने एेसा कहा था, किसी दूसरे ब्राह्मण ने 
एसा कहा था । मेने धृतराष्ट्‌ कौ सभामेंएेसा सुना था, इत्यादि । इन 
वणेनों की तालिका इस प्रकार है : 

१. “मद्र देश कुदेशं या पापका देशदहै। वहां की स्त्रियां, वालक, 
बूढ़े ओर तरण प्रायः सेल में मस्त रहते हैँ ओौर वे इन गाथाओंकोरेसे 
गाते है मानो अध्ययन कर रहै हों । मद्रक दुरात्मा हैँ । उनकी तरह्‌ कौ 
गाथाओं को, जसा पहले ब्राह्मणों ने राज-सभा मे सुनाया था, वे इस 
प्रकार है: मद्रक वड़ा मिव्रद्रोही होता दहै।जो हमारे साथ नित्य शत्रुता 
का व्यवहार करता है, वही मद्रकहै। मद्रक के साथ कभी दोस्ती नहींहो 
सकती, क्योकि वह ह्ूठा, कुटिल भौर दुरात्मा होता है । दुष्टता की 
जितनी हद है, वह॒ सव मद्रको में समज्ञो । उनकी विचित्र प्रथा है किमा, 
वाप, बेटे, बेदी, ¦ सास गौर समुर, भाई, जमाई, पोते गौर धेवते, मित 
अतिथि, दास-दासी, जान-पहचान के ओर अनजान स्त्री मौर पुरुष सव 
एक-दूसरे के साथ मिलकर संगत करते हैँ । वे शिष्ट व्यवितयों के घरमे 
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इकट्‌ठे होकर सत्त्‌ की पिण्डियां ओौर उसका घोल पीते है जौर गोमांस के 


साथ शराव पीकर हुंसते ओर चिल्लाते हे एवं कामवश होकर स्वेच्छाचार 


कासर्वया लोप हो गया है । मदरककेसाथन वैर भौर न म्रौ करनी 
चाहिए । वह्‌ अत्यन्त चपल होता है । उसमे णौच काभावनही, उसे स्पशं 
ओौर अस्पशं काज्ञानभी तहां होता । विच्छ्‌ जैसे विष-वृज्ञा ङक मारतां 
है, वैसे ही मद्रक कामेल है । उनकी स्तयां शराव के नशे मे वत्त होकर 
कपडे फक कर नाचती 2, यहां तक कि असंयत कामचार भी नहीं 
चूकती हैँ] हि मद्रक, त्‌ उन्हींकावेटाहै, त्‌ धमंक्याजाने ? जैसे ऊंटनी 
खड़ी होकर मूततीहै, वैसे ही उनकी स्त्रियां भी । वहां कांजी (सुमिरक) 
पीने कावेहद रिवाजदहै। कांजी की शौकीन स्त्री कहती है कि पुत्रदे 
द्गी, पर कोई मुक्चसे कांजीन मागि । वहां कौ स्त्रिणां लम्बे-चौड़े शरीर 
वाली, ऊनी वस्त्र पहनने वाली, उटकर भोजन करने वाली, निर्लज्ज भौर 
अपवित्र होती है, एेसा मैने सुना हे। उनके विषयमे ओरभी कुछंकहाजा 
सकता हे । मद्रक धमंकोक्याजाने?वे पापी देश में उत्पन्न हए म्लेच्छं 
है। हे मद्रराज, फिर यदि तुमने कुछ कहा तो मैँ गदा से तुम्हारा सिर तोड़ 
दुगा” 

कणं के उत्तर मे शल्य ने कीवे ओर ठेस कौ एक कहानी सुनाई, 
जिसमे कीवा कुजात होकर भी अपनी बड़ाई हांकता है । अन्त मेँ वह 
अपनी उड्ान के करतव दिखाता हआ समुद्र मे डूबने लगा तो उसके माफी 
मांगने पर हंस ने उसे उठाकर किनारे पर रख दिया । इसके उत्तर में 
अध्याय २६ मकण ने पहले तो सच्चे मित्रे विषयमे कुछ सुन्दर एलोक 
सुनाये, किन्तु इतना अंश यहां स्पष्ट जोडा गया है भौर तीसवें अध्याय का 
मेल पूवं के २७बे अध्याय से मिल जाता है । फिर मद्रको के विषय की 
गाधाओंका तांता शुरूहो जाताहै, जो इस प्रकार सः 

२. हे एल्य ! धृतराष्ट की सभा में मैने देश-विदेश घूमकर आतेहुए 
ब्राह्मणो को यह कहते सुना था, “एक वृढे ब्राह्मण ने बाल्हीक देश भौर 
मद्र देश का जपना अनुभव यों बताया था कि हिमालय ओर गंगा, यमुना 
भौर सरस्वती एवं कुरक्षे् कौ सीमा के उस पार जो सतलज, व्यास, रावी- 
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चिनाब, ज्ेलम बौर सिधु इन छः नदियों के बीचकादेश टै, वह धमेवाह्य 
ओर अपवित्र है । उस वाल्हीक देश को बिल्कुल चोड देना चाहिए । वहां ` 
ोवद्धन नामक वड़ा वरगद का पेड़ हं जौर सुमान्य नामक पूजने का चौरा 
(चत्वर) है । ये ही वहां के राजकूल म प्रेण करनेकेदो विन्दु, एेसा 
बचपन से सुनता आया हूं । जव बहुत जावश्यक कार्यं पड़ा तब भँ वाल्हीक 
म गाया । तव वहां रहने से उनका यह समाचार ज्ञात हुआ । वहां लाकल 
नामक नगर है ओर आपगनामकी नदी है 1 उन बाल्हीकों को जत्िकभी 
कहते है । उनका आचार महानिन्दित है । वे गोमांस ओर लहसुन के साथ 
धान भौर गुड़ की शराव पीते है ओर मालधरए जसे मीठी रोटी एवं कवाव 
(अपूप-मांसवटी ) बाति हं । शील छोडकर वे मदमस्त होकर स्त्रियो के साथ 
हसते-गाते ओर नंगे नाचते है नगर के बाहर चुने हए स्थानों मे माला 
पहन कर ओर अनुलेपन लगाकर मतवाले वने हए गधे भौर ऊट कौ तरह 
रेकते है । उनमें एक प्रकार की हेहता-देहता (पाठा° हाहता-दाहता) नाम 
की गणिकाएं होती है, जो पत्तिया स्वामी नहीं करतीं । वे एसे उत्सवो के 
समय चिल्लाती हुई नाचती है - (हा हते हा हतेत्येव स्वामिभत्‌ हतेति च । 
आक्रोशन्त्यः प्रनृत्यन्ति मंदाः परवंस्वसंयताः, ३०।१८ ) । कभी एेसा हृजा 
किं उनमें से एक वाल्हीक दर प्रदेशमे चला जाय तो वहां रहकर उदास 
मन से वह सोचने लगता दै, "वह्‌ गोरी लम्बी-चौडी, महीन वस्त्र पठनने- 
वाली मेरी प्रिया मेरा स्मरण करके भाज अकेली शयन करती होगी । मेँ 
सतलज नदी गौर उस प्यारी रावी नदी को पार करके स्वदेश पहुंचूंगा भौर 
उदी हुई तपोदासी प्यारी वहां को शुभ स्वरयो को देखूंगा । उनके कटाक्ष 
मैनसिल की भाति उज्ज्वल है ओौर उन गोरी स्त्रियों के नेतं मे अञ्जन 
की संलाई से रेखाएं बनाई गई है । वे केवल चमड़े का वस्त्र ठंक कर कूदती 
हुई नाचती है । उस समय मृदंग, भेरी, शंख, बादल वाजो के साथ गदहे, 
ॐ, खच्चरों की सवारी पर गोरियों के साथ पीलू ओर करील के जंगलो 
मे हम विचरेगे जौर मीठी रोटियां एवं सत्तू की पिण्डियां मट्ठेके साथ 
खाति हुए बटोदहियो के साय प्रवल होकर लूट-मार भौ करेगे ।' इस प्रकारः 
दुरात्मा वाल्हीक उद्सेधजौवी प्रत्या की तरह बर्तते दै 1 जानवृञ्लकर कौन 
एसे बाल्हीकों के साथ रहेगा ? कुछ ओ नहीं कहता, उस ब्राह्मण ने एसा 
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कहाथा। । 

३. “इसके वाद उस ब्राह्मण ने इतना जौर कहा था कि उन विनय- 
शृन्य बाल्हीकों मे कृष्ण चतुर्दशी को राति मे कोई राक्षसी वड़े शाकल नगर 
मे दुन्दुभौ वजा कर गाया करती है। कव फिर शाकल नगर में घोषिका 
गाथाए हम गायेगे ? कव गोमांस से छक्र कर गोड़ीय सुरा पी कर अलंकृत 
मौर वृहती गोरी स्वियौ के साथ प्याज कूचते हए शराव के कुल्ले करेगे 
ओर भेडका मांस खारयेगे ? जो सुवर, मुगे, गौ, गधा, ऊंट मौर भेड का 
मांस नही खाता, उसका जन्म निरर्थकहै। शरावसे धुत्‌ होकर भावाल- 
वृद्ध शाकल के रहने वाले कूद-कूद कर इस प्रकार गाते है । उनमें सदाचार 
काकहां ठिकाना ! है शल्य ! तुम एसा समञ्च लो ओर फिर सुनो 1” 

४ दुसरे ब्राह्मणने कुर राजसभा में हमे यह बात सुनाई थी । जहां 
पीलू के जंगल है, जहां शतु, बिपाशा, इरावती, चन्द्रभागा ओौर वितस्ता, 
ये पांच नदियां गौर छडी सिन्धु वहती है, वे बहिर्गत्‌ देश है । उनका नाम 
आरटहै। वहां धमंकानाशहो गयाहै। इसलिए वहां कभी नहीं जाना 
चाहिए । वहां लूटमार करने वाली जातियों का राज्य है । उनको व्रात्य 
कहते हैँ या दास-दासियों का या रोजगारियों का (विदेह) भौर यज्ञहीनों 
का निवास है । उन नष्टधमं बाट्हीकों के यहां देव-पितर ओौर ब्राह्मण नहीं 
जाते, एेसा सुना जाता है ।” 

५. “किसी दूसरे ब्राह्मण ने एक साधु-समाज में पहुंच कर एेसा कहा 
था । वाल्हीक में लोग लकड़ी के वत्तनों मे ओर मिदर के बतंनों में खाते है । 
उन बतंनों को कुत्ते भी चाट लेते है, पर सत्तू के गोले ओर कवाब में मस्त 
वार्हीक कुछ विचार नहीं करते । वे लोग भेड्‌, गधे भौर ऊंटनी का दूध 
ओर उससे बने हुए पनीर खाते ओर पीते हैँ । उनके यहां पातन में एक-एक 
करके सब तरह के अन्न ओौर दूध का भोजन किया जाता हे । बुद्धिमान को 
चाहिए करि आरट नामक वाल्हीकों कै दूध से बचाव ।” ह 

६. “हे शल्य ! ओर भी सुनो, जो एक दूसरे ब्राह्मण ने कुरु सभामें 
सुनाया था । जिसने युगन्धर मेँ दूध पिया, भच्युत्‌ स्थल में निवास किया 
ओर भ्रूतलय में स्नान किया, उसे वह स्वगं कंसे मिलेगा, जहां पांच नदियां 
पवेत से निकल कर बही है, वही आर नामक वाल्हीक देश है । आयं 
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वहां दो दिन भी नहीं रहे । वहीं वाल्हीक नामक दो पिशाच व्यास नदीके 
किनारे रहते है । वहीं कौ सन्तान वाल्टीक दै, इसे ब्रह्मा की सृष्टि नहीं 
कहा जा सकता उन्दींकी तरह के ओर भी कु देशरै, जैसे कारस्कर, 
महिषक, कलिग, कीकट (मगध), कर्कोटक ओर वीरक (सौवीर) । उनका 
धमं दृष्ट आचार हि 1 उनसे दूर रहना चाहिए, यह्‌ बात किसी उलूखल 
मेखला नाम कौ यक्षी ने शमी (छौकर) के कजम किसी रात को एक 
तीर्थयाती से कही थी 1 उस देश का नाम आरट है गौर वहांके लोगोंका 
नाम बाल्दीक है ।" 

७. “हे शल्य, मै फिर कहता हूं, उसे सुनो । कोई एक ब्राह्मण पहले 
किसी शिल्पी के घर मेहमान होकर आया ओर उस शिल्पी के आचारको 
देवकर प्रसन्न होकर बोला, भने वहत दिन तक हिमालय में निवास 
कियाहै भौर बहुतसे देणों को, नाना धर्मोको, घूम कर देवा है । जसी 
प्रजां के धमं यहां है, वैसे ही भौर सव जगह है । वेदो मे पारंगत लोगों से 
सव जगहर्मने वसे ही वर्णाश्रमके धर्म सुने है, पर जवम बाल्हीकमे धा, तव 
जैने विचित्र वात देखी । वहीं एसा है कि आज जो ब्राहयाण है, वह्‌ कलक्षत्तिय 
हो जातादैया वाल्हीक कभी वैदिक, कभी शूद्र, कभी अनायं वन जाता 
हि नाई बनकर फिर ब्राह्मणं वन जाता हयाजो द्विज है, वह्‌ फिर दास 
बन जाता है । एक कुटुम्ब में एक व्यक्ति विप्रहतो दूसरे कामाचारी होकर 
जैसा चाहते है, वैसी जीविका करते है । गान्धार, मद्रक ओर वाल्हीकों में 
इसी प्रकार की मूर्खतादै। मैनेसारी पृथ्वी का चक्कर लगाने के वाद 
बास्टीकों मे ही इस भ्रकार धमं को उलट-फेर देखी 1" "“ 

८, "जर भी शल्य, सुनो, जो मै कहता हु, ओर जिसे किसी ने बाल्हीकों 
की निदामेंकहाथा। आरट देश की किसी सती स्त्रीकोडाक्‌ पक्डले 
गये जौर जव उन्होने उसके साथ अधमं किया, तो सती ते उन्हँं णापदे 
डाला--“भुज्च पतिमती वाला के साथतुम लोगों ने जो अधमं किया, इसलिए 
तुम्हारे यहां की सब स्तयां वेश्या तुल्य हो जायंगी (बन्धकी) ओर इस 
घोर पापसे तुम लोग कभी न छृटोगे !' पूवं पांचाल देश, शाल्व, मत्स्य, 
चंमिश देश, काशी, कोशल, अंग, कलिग, मगध ओर चेदि,ये जो मध्यदेश 
के जनपद है, यहां के निवासी शाश्वत धर्म को जानते दै । सभी देशों मे 
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पुराण धी का पालन करनेवाले अच्छे संत लोग है, केवल मद्र भौर कुटिल 
पंचनदकेलोगों मे धमं का अभावदहै। जवब्रह्माकी सृष्टि मे सव देश 
शाण्वत धमं का पालन करने लगे, तव पंचनद के देश के धमं को देवकर 
स्वयं ब्रह्माजी ने कहा कि इसे धिक्कार है । बाल्टीक के लुटेरे दैत्यों ओौर 
अणुभ कम॑दासोंको ब्रह्माने भी धर्मं की दृष्टि से अत्यन्त निन्दित माना 
है" 

६. “हे ल्य, फिर सुनो, मँ जो कहता हूं । कल्माषपाद नामके यक्ष 
ने तालावमेंस्ान करके यहुकहा था कि क्षत्निय के लिए भिक्षा-वृत्तिमल 
है, ब्राह्मण के लिए असत्य मल है । समस्त पृथ्वी कामल वाल्हीक है भौर 
समस्त स्त्रियों कामल मद्र देश की स्त्रियां हैँ । मनुष्यों में म्लेच्छ (यवन) 
मलदहैँ ओर म्लेच्छों मे भी मुक्का-मुक्को से लड़ने वाले पहलवान मल है । 
उन मौष्टीकों मे भी संड (सांड, वधिया करके बढ़ाये हुए जवान पद्ठे), 
जोमरने ओर मारनेके लिए उता रहते दँ ओरसंडोंमे भी निकृष्ट वे 
पुरोहित है, जो राज-याजक अर्थात्‌ राजाकौ ओरसे मन्दिरों मेंपूजाके 
लिए नियुक्त हैँ । मद्रकों भौर राज-याजक मनुष्यों का भी जो सबसे निकृष्ट 
मलरहै, वहतू दहै। शल्य, तुम यदिहमारा पीच्ठा न छोड़ोगे तो मद्रकोंमें 
देसा देखा जाता है क्रि उनके पुजारियों पर भूत-प्रेत आ जाति हैँ । उन्हे 
शनैः-णनः विष खिलाकर तैयार किया जाता है भौर यक्ष या भूतप्रेत का 
आसव, यही उनकी करामात कही जाती है । उस समय उनसे लोग तरह्‌- 
तरह की वात पूछते हैँ; वे वने-वनाये उत्तर देते हैँ । वाल्हीक परे चोर होते 
है, कृतघ्नता, दूसरे के माल की चोरी, सुरापान, यही उनका धमं है, उनके 
लिए फिर अनथं क्या है? कुं लोग यवनों को स्वल भौर शूर मानते 
है ओर सचमुच वाल्हीक यवन वड हैकड़ होते हैँ (३०।८१), पर मद्रक 
तो कुछ भी नहीं होति, सौ शल्य तुमसे ही हो । अव क्या उत्तर दोगे, यहं 
जानकर वस चप रहो ।'“ 

` इसप्रकार कर्णं-पवं के इस प्रकरण मेँ मद्रकं यवनों के विषयमे हेरफेर 
से नव प्रकार के गाथा-गुच्छक आगे-पीषठे कटै गये हैँ ओर हर वार उन्हे 
किसी ब्राह्मण से सूना हुआ या कहा हुआ वताया है । अब इन गाथाओंको 
बारीक छानवीन करने से यह बात छिपी नहीं रहती कि लेखक का संकेत 
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पंजाब या सियालकोट के उन यूनानियों से था, जिन्हं भारतीय इतिहासमें 
मद्रकं यवन कहा गया है । वस्तुतः ये लोग वाल्हीक यावल्खके मूल 
निवासी थे भौर वहीं से इन्होंने पंजाव मे आक्रर अपना राज्य स्थापित 
किया। इन्हीं राजनंतिक घटनाओं के कारण पंजाब या पंचनद देण, जो पहले 
बाह्लीक कहलाता था, वाल्हीक भी कहा जाने लगा। इस व्णनमें न 
केवल यवन मद्रक ओर बाल्हीकोंका नाम कई बार आया, किन्तु इसमें 
कुछ सकेत तो एसे है, जो पंजाब के यूनानियों पर ही घटित होते ह, जैसे 
यह कहना कि उन लोगों मे स्त्री ओर पुरुषो मे मिल कर नाचने ओर गाने की 
परिपाटी है । उनके यहां की उन संगतो मे आबालवृद्ध, यहां तक कि अज- 
नवी भी सम्मिलित होते थे। उनमें खड़े होकर लघुशंका करने की प्रथा 
थौ । उनके यहां आसव पीने ओर कई प्रकारके मांस खानेकासुंदु छपे 
रिवाज था, यहां तक कि गोमांस भी उनसे ट्टा न था । वे शाकल देश में 
या सियालकोट नामक अपनी राजधानी में, जहां मिनांडर राजा था भौर 
जिसका वणन मिलिन्द पन्न मे आया है, विशेष अवसरों पर अपने देवता 
डायोनिसयस का उत्सव मनाते थे; जिसे यहां पव कहा गया है (३०।१८) 
उसमे उनको प्रसिद्ध गणिक्राओं के साथ शिष्य [लोग भी नृत्य करते ये। 
उन गणिकरामों की यूनानी भाषा में हृइतेरा कहा जाता था । उन्हीं के लिए 
महाभारत्‌ के लेखक ने “हा हते" /हा हते कहा है, जो यूनानी शब्द का 
संस्कृत रूप है । गूनान देशमें पेरिक्लीज के समयसे ही इन गणिकाभों का 
ऊचा स्थान था । महाभारत में कहा है कि उनका कोई स्वामी या भर्ता 
नहीं होता था। 

एक विशेष वात जो यहां कही गर्ईहै, वह यह है किवे अपने इन 
उत्सवो के समय जो भोज करते थे, उनमें पहला दौर समाप्त होने 
कै वाद जव रात्रि ओर बढती तो दूसरे दौर में बांसुरी, वीणा आदि वाजौं 
पर गाने गाये जाते थे । उन्है सिम्पोजिया (3४77058) कहते थे, उन्हे 
ही यहां घोषिका गाथा कहा गया है । यवनं से मिद के पात्रों का विशेष 
रिवाज था भौर वे बड़ सुन्दर साफ बनाये जाते थे । एक विशेष बात जो 
कही है, वहं यह है कि खाने-पीने के समय उनमें पां का संकर होता 
था, अर्थात्‌ जूठे हो जाने का विचार कोई न था । एक के पीये हुए या खाये 
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इए वतन में दूसरे भौ खाति-पीते धे (पातर-संकरिणो जाल्माः सर्वाननक्षीर- 
भोजना ३०।४०) । एक अम्य विशेष उल्लेख यह है कि उनमें वर्ण, धरम या 
जात-पांत का कोई विचारन था । एक ही घरमे एक व्यक्ति दा्णनिकं होता 
तो दूसरा व्यापारी या दास वन जाता था ओर इस स्थिति में भौ उलट- 
फर होता रहता था । कभी कोई क्षिय बनता, कभी वही नापितकाकाम 
करने लगता था। जो वाल्हीक देश पहले परम पवित्र समज्ञा जाता था, 
उसीके लिए मध्यदेशकेलोगोंमें कुत्सा की भावना फल गई; क्योकि 
वहां के विचार-आचार भारतीय सदाचारसे एकदम विपरीत ये। इसी 
महाभारत में वाल्टीक शब्द की एक व्युत्पत्ति यहु दी हुई है कि पांच नदियां 
जहां वहती थीं, वह वाह्लीक था; किन्तु अव एक नई व्युत्पत्ति गदी गई 
जौ जनतामें फल गई, वह यह्‌ थी किव्यास नदीके किनारे दोयक्षया 
राक्षसो के स्थान थे। उन्हीं की सन्तान वाल्हीक देण में भर गई । 

यवनों के सम्बन्ध में एक वहत ही महत्वपूरण, पर चिप हुभा उल्लेख 
इस ग्लोकमे आयाहैः 

इति रक्षोपसृष्टेषु विषवीर्यहतेषु च 1 
राक्षसं भेषजं प्रोक्तं संसिद्धं वचनोत्तरम्‌ ॥ (३०।७२) 

यहं कथन एकदम ठीक है । इसमे चार वाते स्पष्ट कही गई है, जो 
चारों सूनानियों के भोरेकिल में घटित होती हैँ । ओरैकिल एक प्रकार के 
यक्ष-स्थानीय प्रश्नोत्तर थे । वहां कुछ लोग पुजारी या पुजारिनों के रूप 
में रहते थे । उन्हे ही यहां राजयाजक कहा है । राज्य की ओरसे इन 
स्थानों या चत्वरों की व्यवस्था की जाती थी। इन पुजारियों के सिर पर 
भूत-प्रेत आ जाते थे। अतएव उन्हं रक्नोपसुष्ट कहा गया है । जव वे 
अभुवाने लगते तो लोग उनसे अपने लिए तरह-तरह कौ वाते पृते थे 
र वे जो उपाय या प्रत्युपाय बताते, उसे ही राक्षस-भेषज कहा गया है, 
अर्थात्‌ ब्रह्मराक्षस या यक्ष का बताया हभ कल्याण का उपाय । एक बात 
यह भी थी कि इस प्रकार अभुवाते हए पूजारियों से कुछ राजनंतिक या 
सामाजिक भविष्य के लिए प्रष्न किये जाते थे 1 उनका जो उत्तर होता था, 
लोग उसे ही नितान्त सही मानते थे। उसी को यहां संसिद्ध-वचनोत्तर 
कहा है । एक विशेष बात ध्यानदेनेकीरहै किं इसप्रकार के व्यक्तियों 
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को बहुत दिनों तक ॒थोड़ा-थोड़ा विष चटाकर या अमल देकर तैयार 
किया जाता था, जिससे वे वित्कूल निःसत्व हिजडे की भांति हो जाते थे। 
उन्हें ही यहां विषवीयंहत कहा गया दहै । आरम्भमें ही यह्‌ कहाहै कि 
गूनानी या मद्रक बालवृद्ध स्त्री-पुरुष खेलों के बहुत शौकीन थे (स्त्रियो 
बालाश्च वृद्धाश्च प्रायः क्रोडागता जनाः२७।७०)। उनमें मूक्केवाज खिला- 
डियों (मौष्टिक) का बहुत रिवाजथा। वे लोग एक प्रकार के तंयार 
जवान पट्ठे थे, जो चिला-पिलाकर मृष्टण्डे वनाये जति थे भौर उन्हे 
बधिया भी कर दिया जाता था। फिर उन्हंसांड़ों की तरह निर्द्र शेरों 
या जानवरों से लड़ाया जाता था । उन्हे यहां संड कहा गया है : 
मानुषाणां मलं म्लेच्छा म्लेच्छानां मौष्टिका मलम्‌ । 
मौष्टिकानां मलं शण्डाः जण्डानां राजयाजकाः ॥ 
(२०।७०) 
यहां मौष्टिक, शण्ड ओर राजयाजक, ये तीनों संस्थाएं म्तेच्छा-यवन 
या गूनानियों से सम्बन्धित थीं। 
जिस राजनैतिक स्थिति की पृष्ठभूमि मे ऊपर का वणन आयाहै, वहु 
बड़ी असाधारण थी । मद्रक यवन शाकल मे राजधानी बनाकर उत्तरी 
भारत पर आंख गड़ायेथे। डिमिद्ियस भौर मिनांडर (दिमित ओर 
मिलिन्द) नामक यवन राजाओं ने दुफंकी धावा बोल दिया । मिलिन्द ने 
मथुरा तक बढ़कर साकेत को छेक लिया--जेस्ा पतंजलि ने लिखा हैः 
अरुणद्‌ यवनः साकेतं" मौर जेनेन्दर व्याकरण के उदाहरण में अरुणाचवनो 
मथुराम्‌, एसा भी उत्लेव आया है । दुसरी भोर यवन सेना मे राजस्थान 
के दक्षिण पूवं मे स्थित चित्तौड़के पास की मध्यमिका नामक राजधानी पर 
हमला क्रिया, जिसके लिए पतंजलि ने भाष्यमें लिखा है, अरुणद्‌ यवनो 
मध्यमिकाम्‌' किन्तु देश के सौभाग्य से दो घटनाएं ठेसी हई, जिनसे यवनो 
की यह्‌ योजना सफल न हौ सकी । एक तो सेनापति पुष्यमित्र शुग 
ने पाटलिषृत्र से आगे बढ़कर साकेत तक अप्रने राज्य का विस्तार किया 
भौर उसके पुत्र सुमित्र ने सिन्धू तट पर यवनो को परास्त किया- दूसरे, 
जसा गार्गी संहिता मे लिखा है, यवनो के अपने चक्र में ही घरेलू क्षगड्ए 
उत्पन्न हौ गया ओर उनका राजनैतिक संगठन खोखला पड गया, जिस 
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कारण से उनकी सेनाओं को पीठे लौटना पड़ा । 
इन बवण्डरी घटनाओंका जो गहरा प्रभाव मध्यदेशकी जनता के 
ऊपर पड़ा, उसी का छायाचित्र मद्रक यवनो के विषयमे महाभारतका यह्‌ 
उत्लेख है । जो कहानी छंन-छन कर मध्यदेश की राज-सभाओं म भौर 
साधु संसदो में पहुंची थी, उन्हीं का यह गाथात्मक संग्रह है । इस प्रकरण 
के निर्माण मे महाभारत की वह्‌ विलक्षण साहित्यिक शैली भी पाई जाती 
है, जिसके अनुसार एक ही विपय का वर्णन करने वाले भिन्न-भिन्न संग्रहु- 
ए्लोक भागे-पीषठे रख दिये जाते ये । यह्‌ शैली अनेक स्थानों मे पाई जाती 
दै । अंग्रेजी में इसे 'जक्सटा पोजिशन" कहा जाता है । यहां पर गाथात्मक 
सग्रहके € टुकड़े इस शली का चौखा नमूना प्रस्तुत करते हैँ । इनमे अर्थो 
को वहुत कुछ समानता है भौर कृ हिरफेरभी है। यहां इस सामग्री 
को पुरावृत्त कथा ओर यथाथ वणन कहा गया है । वस्तुतः कणं ओर शल्य 
तो कथनोपकथन के लिए निमित्त मात्त हैँ । प्रसंग का मूल शीषंक तो मद्रक 
कुत्सन यही था, जसा करि पूष्पिका में आया है। 
इस पवं के अन्त में संजय ने कहा कि जव कणं भौर शल्य इस प्रकार 
ह-सुन चूके तो दोनों चूप हो गये ओर कणं ने कहा, अच्छा, “अव रथ 
बढा ।'* दोनों सेनाएं व्यूहवद्ध होकर आ गई, घोर संग्राम होने लगा । 
दूसरे दिन के इस युद्ध में पटले अर्जुन ने संशप्तकों से भयंकर युद्ध किया । 
फिर कणे का पत्र मारा गया । कर्णं के होते हृए भी कुर सेना अरदवमे आ 
गई ओर उसे पष्ठ हटना पड़ा । फिर कणं ओर भीमसेन के युद्ध मे कणे 
कु ल्ुके । तत्पश्चात्‌ कणं ओर सात्यकि का युद्ध हुआ । दोनों सेनाओं में 
निकट कौ लड़ाई हुई । अश्वत्थामा ने भी पराक्रम किया ओर युधिष्ठिर 
को पीठे हट जाना पड़ा । युद्ध ने अत्यन्त घोरं रूप धारण कर लिया । 
युद्ध में अश्वत्थामा ने पराक्रम तो बहुत दिखाया पर वह पराजित हृभा 
ओर मूर्छित अवस्थामें वहां सेले आया गया। इसी समय कौरवोंने 
धमराज को घेर लिया, किन्तु भीम के पराक्रम से उनकी रक्षा हुई । युद्धके 
ताव पर आ जाने से अन्त मे अर्जुन ने कणं को मारते कौ प्रतिज्ञाको। जव 
कणं ने सुना तव उसने अनेक प्रकार से अर्जुन को परुष वाक्य कहै । इसी 
वीचमें युधिष्ठिर आौर भीमम कुद कहा-सुनी हो गई, जिसे श्रीकृष्ण ने 
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शान्त किया ओर उन्होने अर्जुन की प्रशंसा की । उन्होने कहा, “हे अर्जुन | 
युधिष्ठिर की सेना में तुम्हारे भतिरिक्त कोई नहीं है जो राधा-पत् कर्णके 
सामने सक्रुशल वापस लौट जायगा ।” अर्जुन ने भी उसी प्रकार के उदात्त 
वाक्यों द्वारा कृष्ण को विश्वास दिलाया । अपने पौरुष ओौर पराक्रमसे 
जिस प्रकार हिमालय के ऊपर गर्मी की ऋतु मे बते हुए घर कोभी अग्नि 
भस्म करती दै, व॑से ही मै आज गणो के सहित सव कौरवो को तथा बाल्हिको 
को नष्ट करूगा । भीम ओर अर्जुन ने मिलकर कौरव सेना पर आक्रमण 
कियाओर भीमके हाथ से दुःशासन मारा गया । अन्तमं कणं ओर अर्जुन 
दोनों महारथी एक-दूसरे के साथ युद्धमें गुथ गये । युद्धम कणंके रथका 
पहिया भूमि में फंस गया, जिसे निकालने के लिए कणं रथ से उतरा । उस 
समय अर्जुन ने उस पर वाणो की वर्षाकी तो कणं ने कहा, “है अर्जुन ! 
जबतक मै भपना यह्‌ पहिया न निकाल लू, तुम रथ पर वेठे हुए मत प्रहार 
करो । मै तुमसे या कृष्ण से बहस नहीं करता, पर केवल धमं ही चाहता हुं 
(स्मृत्वा धर्मोपदेशं त्वं मुहुर्त क्षम पाण्डव ६६।६५)।'' इस पर कृष्ण ने व्यंग्य 
करते हुए कहा, “हे कर्णं ! आज तुमको धमे याद आ रहा है । जव एक- 
वस्त्रा द्रौपदी-को सभा में लाये थे, तव तुम्हु धमं का ध्यान नहीं हुजा : 

यद्द्रौपदीमेकवस्तरां सभायामानाय्य त्वं चेव सुथोधनश्च 

दुःशासनः शकु निः सौबलश्च न ते कणं प्रत्यभात्त्र घमः । (६७।२) 

छृष्ण का यह्‌ वचन सुनकर क्रोध से प्रज्वलित हुए कणं के रोम-रोम 
से चिनगारियां निकलने लगीं । इस प्रकार बार-बार विपन्न दशा में पड़ 
हृए कणं को अर्जुन ने अपने वाणो की वृष्टि सेचूरकर डाला ओौर कणं 
का मस्तक पृथ्वी पर लुढ़कने लगा । इस प्रकार द॑व की इच्छा से महा- 
भारत के योद्धाभों में एक अत्यन्त बलशाली भोर उदात्तचरिव्र वाले महात्मा 
योद्धा का अन्त हो गया ॥ 

(कणं-पवं समाप्त) 


लाल्य-पर्व 
अव भारत युद्ध को महती कथा का अन्त हो रहा है। 
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६५ : : डाल्य-युद्ध-वणन 
(श्र° १--र८) 
कर्ण-वध के वाद शल्य को सेनापति बनाया गया । शल्य केवल आधे 
` दिन सेनापति रहा । इस घमासान युद्ध में बचे-षूचे वीर भी एक-एक 
करके काम आ गए । कृष्ण ने युधिष्ठिर को शल्य को मारने के लिए बहुत 
प्रोत्साहित किया भौर अन्त मेँ युधिष्ठिरके हाथों ही शल्य ओर उसके 
भाई्कावध हो गया। इस स्थितिसे निराश होकर दुर्योधन युद्धभूमिसे 
-भागगया ओौर दवैपायन सरोवर नामक तालावमेंजा छिपा । अर्जुनने 
` त्रिगतं राज सुशर्मा ओर सहदेव ने शकुनि ओौर उसके पत्र उलूकं का वध 
कर डाला । अश्वत्थामा, कृतवर्मा भौर कृपाचार्य ने व्याधो से दुर्योधन का 
पता पा, वहीं पहुंचकर उससे फिर युद्धके बारेमे परामशं क्रिया। इधर 
पाण्डव भी दुर्योधन की खोज करते हुए दैपायन सरोवर पर जा पहुंचे । 
- युधिष्ठिर के कहने पर दुर्योधन तालाव से बाहर निकल भाया ओर उसने 
युधिष्ठिर के कथन के अनुसार पांच पाण्डवं मे से किसी एक के साथ युद्ध 
करना स्वीकार किया। इस बात पर कृष्ण को भी ताव आ गया ओर 
उन्होने युधिष्ठिर की उस मूर्खता पर भत्संनाकी। किन्तु दुर्योधन ने 
वीरोचित स्वभाव के अनुकूल भीमको ही युद्ध के लिए चुना। 
युद्धारम्भ से पहले दौ बलराम तीर्थयात्रा के इरादेसे द्वारका से चले 
ओर मागं मे प्रभास तीथं का दशंन करके वहां से सीधे सरस्वती के विनशन 
प्रदेशमे आ गये भौर कुरुक्षेत्र के सव सारस्वत्‌ तीर्थो कौ यात्रा समाप्त 
करके भीम-दूर्योधन के युद्ध के अवसर पर युदधस्थल प्रर आ पहुंचे 1 
यहां यह ध्यान देने योग्य है कि अत्यन्त प्राचीनकाल से एक मागं 
द्वारावती से कम्बोज देश की भोर जाता था। यह्‌ दारावती से चलकर 
सरस्वती ओर मही के काटो के वीचमें होता हुआ अरावली पहाड़ के 
- दक्षिण-पश्चिम की ओर घूम कर मरुभूमि के पार सिन्धुं नदौ के किनारे 
पर जा निकलता था ओर वहां से उत्तर की ओर ूमकर उत्तरी सिन्धु 
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को, जिसे उस समय सौवीर कहते थे, राजधानी सक्कर रोड़ी (प्राचीन 
शाकंर रोरक) से जा मिलता था 1 वहां से उस मागं की एक शाखा उत्तर 
कोञओोर सिन्धु नदीके किनारे-किनारे पंजाब देको चली जाती थी। 
उसी मागे की दूसरी शाखा दाहिने घूमकर सरस्वती के उस प्रदेश की ओर 
चली जाती थी, जहां उत्तरी बीकानेर मे सरस्वती रेगिस्तानमें खो जाती 
है । उसे उस समय विनशन कहते थे ओर आजकल वही कोलायत के नाम 
से प्रसिद्ध है । सरस्वती कौ यह्‌ धारा किसी समय भरी-पुरीथी ओौरयहां 
कितने ही सन्निवेश थे, किन्तु रेगिस्तान के वदृ आने से जववे सव वालूमें 
दव गये है । किसी समय सरस्वती नदी के करिनारेका मागं बहुत चालू 
था। भागवत्‌ मेदो वार इस मागं का उल्लेख आया है । एक वार कृष्णके 
हस्तिनापुर से द्वारिका भौर दूसरी वार हारिकासे हस्तिनापुर आने का 
वणेन है । भौर वहां इस मागं के वीच के पहाड़ों का भी स्पष्ट उत्लेख है 
(१।१०।३४--३५ भागवत्‌) । बलरामजी भी इसी मागं से द्वारिका से 
कुरुक्षेत्र पहुचे । 

इसके बाद कुरुक्षेत्र के सारस्वत, ओशनस, कपालमोचन तीथं, पृथूदकं 
(वतमान पिहोवा) अवाकीर्णं, यायात, वसिष्ठोद्ाह तीथे (जहां थानेष्वर 
के पास अरुणा ओर सरस्वती का संगम है) आदि तीर्थोका वणेन किया 
गया है । वस्तुतः शल्य पवं का यह प्रकरण कु रक्षेत्र का स्थल-माहात्म्य है 
मौर युद्धके वर्णेन मे बिल्कुल नहीं खपता। यही अत्यधिक विस्तार से. 
आरण्यक पव म ओर इससे भी अधिक विस्तृत रूप में वामन पुराण में 
माया है । वामन पुराण तो एक प्रकार से अधिकांश कुरकषे का स्थल- 
माहात्म्य ही है, जिसमें वहां के सैकड़ों छोटे-वड तीर्थो का व्यौरेवार 
माहात्म्य कहा गया है। उन सवमें भी थानेश्वर ओौर पिहोवा (पृथूदक) 
ये दो प्रधानथे, जहां कई पवित्र सरोवर ओर संकड़ों शिवलिग थे । इस 
भ्रदेण मे किसी समय वामन मौर विष्णु का प्रभाव था, किन्तु आगे चलकर 
प्रभाकर्‌ वद्धंन के समय मे यहां पाशुपत श॑वो का एक बहुत वड़ा केन्द्र बन ` 
गया । ये लकुलीश के अनुयायी ये । लकुलीश के नाम सेधानेश्वर के सरोवर 
के किनारे एक शिवलिग भी स्थापित किया गया । महाभारत में यहं अंश ` 
पाशुपत शंवों द्वारा ही जोड़ा गया है 1 यहां कुरकषेत्र कौ जो बड़ परिक्रमा - 
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-थी, उसकी सीमाओं का भी उल्लेख आया टै । इसके अनुसार कुरक्षेत्र का 
नाम समन्त पंचक था । इस शब्द का वहत ही यू व्ति-संगत अथं कनिघमने 
यह्‌ लगाया था किकूरुक्षे्र जनपद कौ हर एक भुजा की लम्बाई पांच 
योजन थी, अर्थात्‌ इसका चतुदिक घेरा वीस योजन काथा। जिस समय 
"यह्‌ नाम पड़ा, उस समय यथाथं ही कुरुक्षेत्र कौ वड परिक्रमा १६० मील 
की रही होगी, पर पीठे पश्चिम की ओर से रेगिस्तान के बट आने से यह्‌ 
घेरा सिकुडता गया । आजकल वड़ी परिक्रमा लगभग ४८ कोम की मानी 
जाती दहं। 
महाभारत ओौर वामन पुराण दोनों के अनुसार कुरुक्षेत्र के चारों खो 
पर चार वड़े प्रसिद्ध यक्ष-स्थान थे । उनके नाम ये हँ : अरन्तुक, तरन्तुक, 
यक्षी उलूखल मेखला ओर मचक्रुक । वामन पुराण मेतो यह भी कहा 
गया है कि परिक्रमा काञारम्भ अरन्तुक यक्षके दशन सेहोताथाओौर 
उसका थान थानेष्वर मेंथा। इस हिसावसे परिक्रमा काद्ूसरावड़ा 
पड़ाव थानेश्वर से पूवं मे करनाल-तरावड़ी के पास होना चाहिए । वहीं 
तरन्तुक यक्ष का थानरहा होगा । उसके वादतीसरा पड़ाव उलूखल 
मेखला नाम कौ एक प्रसिद्ध यक्षी काथा, जिसकी दूर-दूर तकं मान्यता 
थी । णल्य ओर कर्णंके संवंधमें भी इसका उल्लेख आ चुका है । उसके 
पति का नाम कपिल यक्ष था, पर प्रसिद्धि यक्षी कीहीथी। यह स्थान 
पूडरी (संस्ृतःपुडंरीक) के पास कहा गयाहै जो कुरुक्षेत्र के दक्षिणद्छोर 
पर था । उसके वाद राम-हद या परशुराम सरोवर का उल्लेख आता है, 
जो इस समय जींद के पास कहा जाताहै। वहांसे चल कर परिक्रमाका 
चौथा पड़ाव मचक्रुक नामक थान था। उसको निश्चित पर्चान ज्ञात नहीं 
है, पर कुरुक्षेत्र के पश्चिम में होना चाहिए । कनिघम के अनुसार कुरक्ष त्र 
के इन चार द्रार-पालों की पहचान कु भिन्न है । अरन्तुकं को आजतक 
रत्नयक्ष के नाम से पुक्रारा जाता दै भौर वह थानेश्वरमे ही दै। कुरक्षेत 
की डस सीमा के उल्लेव से यह तो स्पष्ट हो ही जाता है कि किसी अत्यन्त 
प्राचीन यग में यहां यक्षो के अनेक चत्वर-चौरे थे ओर यहां सवेत यक्षो की 
मान्यता थी । आगे चलकर शिवपूजा प्रसिद्ध इई, किन्तु फिर भी जो पुराने 
समय के बड़ मेले थे, जिन्हे यात्रा कहा जाता था, वेजारी रहे। 
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अब भागे काकथा प्रसंग इस प्रकारहै किदुर्योधन आओौर भीमके 
गदायुद्ध के ठीक अवसर पर बलरामजी भौ सरस्वती के तीर्थो कौ अपनी 
यात्रासे युद्ध-भूमि मे वापस आ गये। उन दोनों वीरो के गदायुद्धको 
उन्होने अपनी आंखों से देखा ओौर जव भीम ने नियम के विरुद्ध दुर्योधन 
की जंघा पर प्रहार किया, तो बलराम को वड़ा रोष आया, परङ्ृष्णने 
सम्ञा-वृज्ञाकर उन्हँ शान्त किया । गदायुद्धमे भीमकेप्रहारसे दुर्योधन 
की जंघाएं टूट गई भौर वह भूमि पर गिर गया। उसे उसी अवस्थामें 
छोडकर पाण्डव अपने शिविर में व्रापस चले आये । उस समय युधिष्ठिर 
ने उचित समज्ञा क्रि यह्‌ समाचार धृतराष्ट्‌ ओौर गान्धारी के यहां पहुंचा 
दे । इसके लिए श्रीकृष्ण को हस्तिनापुर भेजा गया । दुर्योधन ने उस मर्मा- 
न्तक पीडा कीदशामें भी सन्देश भेज कर अष्वत्थामा को बूलवाया भौर 
उसके आने पर सेनापति पद पर उसका तिलक कर दिया । 

(शल्य-पवं समाप्त) 


सौप्तिक-पवं 


इसके बाद दसवां पवं सौप्तिक-पवं है, जिसमे अश्वत्थामा के दवारा 
द्रौपदी के सोते हुए पांच पृतरों के संहार कौ कथा है । पांचालो से अश्वत्थामा 
के पिता द्रोणाचायं का पूराना बैरथा, जिसे उसने इतनी क्रूरता ओर 
कायरतासे चूकाया । दुर्योधन ने जव द्रौपदी के पूत्रो भौर पांचालोंके 
वध का समाचार सुना तो वह्‌ बहत प्रसन्न हुआ ओर उसी दशा में उसके 
प्राण छूट गये, किन्तु पृतं के वध के इस शोक से पाण्डव उतने ही शोका- 
कुल हुए ओर अश्वत्थामा से बदला लेने की बात सोचने लगे। भीम 
अश्वत्थामा को मारने का संकल्प करके गंगा किनारे उसके पास पहुंचा ॥ 
उसके पीठे कृष्ण, अर्जुन भौर युधिष्ठिर भी गये । वहां भीमने जब 
अश्वत्थामा को ललकारा तो अश्वत्थामा ने भपने पास बचे हुए अन्तिम 
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प्रभावशाली आयुध ब्रह्मास््र का प्रयोग किया। 

इसके पूवं भी वह नारायणास्त्र जर आग्नेयास्तर का प्रयोग युद्धभूमि 
मे अपने पिता की मृत्यु के पष्चात्‌ कर चुका था । ब्रह्मास्त्र छोड़ते समय 
उसने यह्‌ भावना की कि यह्‌ पृथिवी पाण्डवो से विहीन हो जाय 1 यह्‌ भयं 
करवचन सुनकर कृष्णने अर्जुन को भी ब्रह्यास्तर चलाने के लिए प्रित 
किथा। अर्जुन की भावना यह थी कि सवका कल्याणहो ओर अश्वत्थामाका 
ब्रह्मास्त्र मेरे ब्रह्मास्त्र से शांत हो जाय । जव दोनों ब्रह्मास्त्र टे तो प्रलय- 
का दृष्य उपस्थित होने लगा। उसी समय नारद ओर वेदव्यास दोनों आकर 
उन भयंकर अस्त्रो के बीच में खड्‌ हो गये । उन्हें देखते ही अर्जुननेवेगसे 
अपना ब्रह्मास्त्र लोटा लिया; पर अश्वत्थामा समज्ञाने पर भी उसे वापस 
नले सका, क्योंकि उसे लौटाने की युक्ति ज्ञात न थौ । ब्रह्मास्त्र का प्रभाव 
अमोघ होता है । वह्‌ विफल नहीं जाता । अतएव अश्वत्थामा का ब्रह्मास्त 
गर्भस्थ परीक्षित के ऊपर दौड़ा ओौर उसे दग्ध करने लगा। तवङ्ृष्णने 
परीक्षित कौ भी रक्षा की ॥ 
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(अ० १--१६) 

अश्वत्थामा की इस क्रूरता परकृष्ण ने उसे शाप दिया भौर अश्वत्थामा 
ते भी अपने अशान्त जीवनसे दुःखी हौकर वन की राह ली। जाते समय 
पाण्डवों ने उसके मस्तक की मणि निकाल ली। कहा जाता है कि 
अश्वत्थामा तभी से शिरोवेदना के साथ चिरजीवी होकर घूमता है । इसके 
अभिप्राय पर विचार करना चाहिए । अश्वत्थामा की यह्‌ मणि कोई 
साधारण पत्थर का टुकड़ा नहीं था । यह्‌ वह्‌ चिन्तामणि है, जो प्रत्येक 
व्यित के मस्तक मे रहती है । वस्तुतः चिन्तन या मन्न की शक्ति ही 
मानव का लक्षण है । अश्वत्थामा सें बल की प्रचण्डता थी, पर विचार 
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शक्ति की शून्यता थी । उसके पास घर की बुद्धि थी ही नहीं । जब जिस 
किसी ने जंसा भडका दिया, वह्‌ आपे से वाहर होकर कु भी कर र्व॑ठता 
था । उसमे हाथी ओर घोडे के समान वल था, पर वृद्धि चींटी के समान 
भी नहीं थी । भण्वत्थामा को लोक मे चिरजीवी माना जाताहै: 
अश्वत्थामसो बलिर्व्यासो हनूमांश्च विभीषणः । 
कृपः परशुरामश्च सप्तेते चिरजीविनः ॥ 

यहां इनके चिरजीवी होने का अभिप्राय यहु है कि इन सात प्रकार 
के स्वभाव वाले व्यक्ति लोक में सदा रहते है, जैसे, 

१. अश्वत्थामा-कोरे पणुवल या शारीरिक वल का उदाहुरण। 

२. बलि--सत्य-संकल्प का दानशील व्यक्ति, जो सत्य का निर्वाह 
करे लिए अपने जीवन का समपेण करता है। 

३. व्यास--ज्ञानशील व्यक्ति, जिसमे त्रिलोकी का ज्ञान संकलित 
हो भौर जो लोक भौर वेद दोनों के बीच समन्वय करता हो । 

४. हनुमान- वह्‌ व्यवित जो केवल सेवा धर्मकोही जीवन का 
मूल मानता है ओर सेव्य की भव्ति ही जिसका प्राण है। यह्‌ दास्य भाव 
का सर्वोत्कष्ट उदाहरण है । 

५. विभ्ीषण-यह घरका भेद बाहर प्रकट करने वाले स्वभाव 
का द्योतक है । 

६. कृपाचायं- यह एसे विदान व्यवित का उदाहरण रहै, जिसने 
पढ़ा-लिखा बहुत हो, पर गुण कुछ न हो । 

७. परशुराम--यह पूरे क्षात्र तेज का उदाहरण है, ज॑से ब्राह्म धर्म 
"के लिए व्यास, एसे ही क्षात्र धमं के लिए परणुराम । 

ये सात प्रकारके व्यक्ति समाज मे सदा से चले आये ह ओर आगे 
-भी रहेंगे । 

अश्वत्थामा के चले जाने पर पाण्डव उसकी मणि लेकर द्रौपदी कं 
“पास आये कि उसे पूत्र शोक मे कुछ सात्वना दे सक । 

„इस पवं के अन्त मेदो अध्याय यृद्ध-वणंन से धके हुए लेखक की 
दाशंनिक समीक्षा प्रकट करते है। उसने सोचा होगा कि प्रलयंकारी 
-संहार कंते हौ गया । तव उसने इसका यही समाधान निश्चित किया कि 
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भगवान्‌ कौ इच्छा के विना इतनी वड़ी घटना नहीं घट सकती । वे 
देवी या देव जिस प्रकार प्रजा की रचना भौर पालन करते हैँ उसी प्रकार 
उसका संहार भी उन्दी की इच्छा से होता है । रचना करते समय उनका 
नाम ब्रह्मा, रक्षा करते समय विष्णु ओर नाश करते समय रुद्र दै। यह्‌ 
समस्त विश्व भगवान्‌ रुद्र का एक लिग या प्रतीक है ओर इसमे जसी 
सृष्टि या स्थिति के अंश, वसेही क्षय भी इसके साथ जुड़ा हृभा है । 
जीवन या विश्व एक महान्‌ यज्ञ है । देवताओं ने सोचा कि यज्ञम भौर 
सवको तो भाग देगे, शंकर को नहीं; पर ठेसा करने ते वह्‌ यज्ञ सफल नहीं 
हो सका । संसारमें पांच प्रकारके यज्ञह: 
लोकयज्ञः क्रियायज्ञो गृहयज्ञः सनातनः । 
पंचभूतमयो यज्ञो नृयज्ञश्चव पञ्चमः 
(सौप्तिक पवं १८।५) 

ये पाचों प्रकार के यज्ञसनातन या सदा रहने वाले है । इनका भेद इस 
प्रकार जानना चाहिए : १. लोक अर्थात्‌ विश्व का विराट यज्ञ है, जिते 
-अधिदेवत यज्ञ कहा जाता है । 

२. पंचभूतों से होने वाला यज्ञ है, जिसे अधिभुत कहा जाता है । 

३. नृयज्ञ है, अर्थात्‌ जो प्रत्येक मनुष्य के भीतर हो रहा है, जिसे 
अध्यात्म यज्ञ कहते हैँ । 

४. गृहयज्ञ है, जिसमे एक ओर मानवीय कुटुम्ब भौर दुसरी ओर 
समाज के अन्तगंत जितने संबंध ओर व्यवहार आते द। 

५. क्रिया यज्ञहै, जो धमे-्रन्थों में निर्दिष्ट विधि के अनुसार किया 
जाता है, जिसे वैध यज्ञ भी कहते हैँ । 

इन पाचों यज्ञो मे शिव का अंश अवश्यहै । जिस यज् मे शिव कोभाग 
नहीं मिलता, उसका वे विध्वंस कर डालते व अर्थात्‌ वह पहले से ही 
विनष्ट है । दक्षयज्ञ के विध्वंस की कथा काअथंयही है । दक्षने अपनी सव 
पुत्रियों को न्योता दिया, पर सबसे बड़ी जगन्माता सती को नहीं । उसने 
सव देवों को यज्ञ मे भाग दिया, पर शिव को नहीं) इस कारण शिव के 
गणों ने विध्वंस कर डाला। यहां भी लिखा है कि देवों ने अपने यज्ञ मे यज्ञ 
भाग के लिए सब देवताओं ओर द्रव्यो को कल्पना की, किन्तु सदर की नहीं । 
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बयोकि रुद्र के स्थाणु या अविनश्वर स्वरूप को नहीं जानते थे । इसलिए 
शिवनेयासर्दरने एक धनुषका निर्माण किया ओर देवताओं को बींध 
डाला । सव देवताओं का तेज कठित हो गया । सब देवों ने शिव को प्रसन्न 
किया ओौर उनका यज्ञ सकुशल हआ । भगवान्‌ शंकर के कुपित होने पर 
सारा जगत्‌ ंवाडोल हो जाता है ओर उनके प्रसन्न होने पर पुनः स्थिर 
हो जाता है । महाभारत युद्ध के समय भगवान. शिव लोगों का क्षय करने 
के लिए स्वयं काल वन गये थे ओर जव क्षय हो गया, तव वे शान्त हए } 
इस प्रकार विश्व करे नाश ओर पालन में महाकाल याईश्वरकीलीलाही 
प्रधान है । वस्तुतः जीवन के साथ मरण, यही भगवान्‌ का नियम है । 
(सोौप्तिक-पवं समाप्त) 


स्त्री पर्व 


ग्यारह स्त्री पव में तीन उप पर्व है । पहले मेँ मृत व्यक्तियों के लिए 
जलाञ्जलि का उल्लेख दै । इसमें मुख्यतः धृतराष्टके शोक का वणेन 
क्रिया गया है। विदुर भौर व्यास ने धृतराष्ट्‌ कोएेसी स्थितिमे संसार 
की अनित्यता वता कर धीरज दिया । पाण्डव भी धृतराषटर से मिलने गये । 
धृतराष्टर ने लोहे के भीम को चूर-चूर करके अपना क्रोध प्रकट किया। 
तब कृष्ण ने उन्हं फटकारते हुए कहा, “हे राजन्‌ । अव तुम इस प्रकार 
क्रोध क्यों करते हो ? तुमने क्यो नहीं अपने पतन के अन्याय को रोका ? 
इस पर धृतराष्ट्र का क्रोध कुछ शान्त हु । 

उधर गान्धारी पाण्डवों को शाप देने पर उतारू हो गई । व्यास ने उसे 
सम्ञाया । भीमसेन ओर युधिष्ठिर ने भी गान्धारी से क्षमा मांगी। तब 
पाण्डव कुन्ती ओर द्रौपदी से मिले । द्रौपदी को भौ कम शोक न था, उक्ते 
गान्धारी ने सात्वना दी । 
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६७ : : गान्धारी का विलाप 
(अ० १८) 


सतरी-पवं में मृष्यतः गान्धारी के शोकपुर्णं विलाप कावणंन है । 
व्यासजी ने गान्धारी को दिव्य दष्टि का वरदान दिया ओर रसे यद्ध 
मे मारे गये योद्धा दिखाई पड़ने लगे । तव उसने कृष्ण के सामने वहत 
प्रकारसे शोकातुर होकर विलाप किया। इसके अन्तमं युधिष्ठिर के 
ने से सवने अपने मरे हृए संवंधियों को जलाज्जलि देकर श्राद्ध किया । 
भारत-सावित्नी' के ईस खड में जहां एक ओर सनत्सुजात पवं ओर 
गीताका आध्यात्मिक गंगाजल है, वहीं दूसरी ओर भीषण युद्ध का दारुणः 
वर्णनभीदहै। प्राचीन भारतमेंजो नियतिवादी दशंन थाभौर धतराष्ट 
जिसके अनुयायी थे, उसे सामने रखते हुए व्यासजी ने धृतराष्ट से कहा 
नच दव कृतः मागः शक्यो भतेन केनचित्‌ । 
घटतापि चिरकालं नियन्तुमिति मे मति॥ 

(स्तरी-पवं ८।१९) 
ष्ैवका निष्चितक्रिया हृजाजो मागं है, उसे कोई व्यक्ति दाल नहीं 
सकता, चाहे वह॒ कंसा भी दीघं प्रयत्न करे 1" 

(स्त्री-पवं समाप्त) 


“भारत-सावित्नी' के तीसरे खंड मं शान्ति ओर अनुशासन आदिः 
महान्‌ पर्वोकीौ व्याख्या दी गईहै। ॥ 
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